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भूमिका 


2 यन या अतवरियामि तच्चकेय तनन्‍मे राष्यतास । 


ह्महमटतास्यटापगैसि ॥ 


च्चृ ग टु ्र पक हक घी क्र 
शा 5। बासाराय, निीनास्पतये नमः । 


। #ह 


नी ब्रात्याव उठाये, विशशवात्िनाशिने ॥ 


इस पुस्तक का त्रिपय नया नहीं है । एक ओर वह लोग हैं जिनको 
थोड़ी या बहुत आधुनिक शिक्षा मिली है। इनकी यह धारणा है कि 
आय्ये लोग इस देश में आज से लगभग २५००--४००० वष पूव उत्तर- 
पश्चिम की ओर से आये । इसके पहिले बह लोग मध्य एशिया में रहते 
थे । वहां संख्या की वृद्धि और खाद्य सामग्री की तजनित कमी के कारण 
सब आरय्यों का रहना कठिन हो गया । इस लिये उनकी टोलियां इधर 
उधर जाने लगीं | जो टोलियां सुदूर पश्चिम की ओर गयीं उनके वंशज 
आज कल के यूरोपियन राष्ट्र हैं । जो लोग ईरान और भारत की ओर 
आये उनकी संतान ईरानी और भारतीय आसय्ये हुए | भारत की विशेष 
परिस्थिति में जिस संस्कृति और सभ्यता का विकास हुआ वही पीछे 
चलकर हिन्दू संस्क्रति और सभ्यता कहलायी । इस भारतीय शाखा की 
सबसे वड़ी निधि बेद, विशेषतः ऋग्वेद, है । यह आशय्यों का ही नहीं, 
प्रथिवी का सबसे पुराना अ्ंथ है। इससे हमको प्राचीन आय्ये समाज, 
अथात्‌ आर्य्यों के आज से चार हज़ार वर्ष पुराने जीवन, के विषय में 
बहुत सी बातें अवगत होती हैं । 

ग्रामीण पाठशालाओं से लेकर विश्व-विद्यालयों तक यही बात पढ़ायी 
जाती है| वेदों में क्या लिखा है इसके सम्बन्ध में मतभद हो सकता है, 
बेदिक सभ्यता की प्राचीनवा में दो चार सौ वर्ण घटाने बढ़ाने की बात 
सुन पड़ती है परन्तु आय्यों का बाहर से आकर भारत पर आक्रमण 
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करना और धीरे धीरे यहां के आदिम निवासियों को जीत कर स्वयं उन 
का स्थान ले लेना भृवसत्य माने जाते हैं । आय्यों का मूल देश कौन था 
इस पर भी कुछ शाख्रार्थ होता रहता है पर यह भी पाश्चात्य विद्वानों 
का ही वाग्विलास है। अधिक मत इस पक्त में है--और हम भारतीयों 
को यही पढ़ाया जाता है -कि आययोँ का प्रवास मध्य एशिया से हुआ 
था। वर्तमान दूषित वातावरण में इस शिक्षा का कुपरिशाम राजनीतिक 
क्षेत्र में भी अवतरित हुआ है | हिन्दू समाज के डस अंग के, जो दलित 
या अस्पृश्य कहा जाता है, कुछ प्रमुख व्यक्ति इस बात पर जोर देने लगे 
हैं कि द्विजों के पृर्वज बाहर से आये थे अतः आ्राह्मणादि उच्च वर्ण उसी 
प्रकार विदेशी हैं जिस प्रछ्वार पठान या मुगल या अंग्रेज । अपने को 
आदिवासी या आदि हिन्दू कहलाने का भी थोड़ा बहुत आन्दोलन है। 

दूसरी ओर हमारा परिडत समाज है। इसने कभी इस प्रश्न पर 
विचार करने का कष्ट ही नहीं किया कि सचमुच आगय्यों का आदि 
निवास कहां था| यह धारणा ता हृढ़ है कि आय्ये इसी भारत के रहने 
वाले थे परन्तु इस मत की पुष्टि में कोई प्रमाण नहीं दिया जाता । जो 
प्रमाण दूसरे लोग अपने अपने मत के समन में पेश करते हैं उनके 
खण्डन करने का भी कोई प्रयास नहीं किया जाता । इस लिये इस 
प्राचीन सत को जड़ खोखली होती जा रही है । हमारी बात सत्य है, 
इतने से ही काम नहीं चलता, यद भी आवश्यक है कि दूसरे लोग उस 
की सत्यता को स्वीकार करें | इस समय तो दशा यह है कि प्रमाण देना 
तो दूर रहा, परिडत सस्राज कोई सत रखता भी है या नहीं, इसका भी 
किसी को पता नहीं है । 

आधुनिक युग में एक ही भारतीय विद्वान्‌ ने इस प्रश्न पर स्वतंत्र 
रूपसे विचार किया है । वह थे लाोकमान्य बाल गड्भाधर तिलक । उन्होंने 
प्राचीन भारतीय मत का समर्थन नहीं किया परन्तु प्रचलित पाश्चात्य 
मत का खशडन किया | जिस मसत का उन्होंने प्रतिपादन किया उसका 
सारांश यह हैं कि किसी समय प्रथिवी का वह भाग जो उत्तरीय ध्रुव के 
पास है मनुष्यों के बसने योग्य था। आय्ये लोगों का आदि देश वही 
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था । जब वहां हिस और सर्दी का प्रकोप बढ़ा तो आये लोगों को 
हटना पड़ा । कुछ यूरोप में बसे, कुछ इेरानी हुए, कुछ भारत में आये | 
उन्होंने यह भी दिखलाने का प्रयत्न किया कि बेंदिक सभ्यता की प्राची- 
नता लगभग दस हज़ार वर्ष तक जाती है । 

यूरोपियन विद्वानों ने तिलक के प्रगाढ़ पारिडत्य की श्लाघा तो की 
परन्तु उनके मत को प्राय्रः स्त्रीकार नहीं किया । यह कोई आश्चय्ये 
ओर दुःख को बात नहीं थी । वादे वादे जायते तत्ववोधः। सत्य का 
निर्णय एक ही दिन में नहीं होता । दुःख की बात यह है कि भार- 
तीय परिडत समाज ने भी इस ओर ध्यान नहीं दिया । तिलक ने 
क्या कहा “हू सममकते की न तो उसमें क्षमता थी, न उसने कोई प्रयास 
किया। मैंने ऐसा सुना है कि एक विद्वान ने कहा था-बाल- 
सिद्धान्तस्तु बालसिद्धाग्त एब--बाल (गद्जाधर तिलक) का सिद्धान्त 
तो बालकों का ही सिद्धान्त ४। यदि यह कथन सत्य भी हो तब भी 
शाल्ब्रीय ढंग से गम्भोरता के साथ समीक्षा करनी थी-हंसी उड़ाने से 
अपनी ही बात हल्की पड़ती है। इस पुस्तक में सु तिलक का कई 
अध्यायों में गढन करना पड़ा है। इसका तात्पथ्य यह नहीं है कि मैं 
उनके पारिडत्य की वरावरी करने का दुःसाइल करता हैं । यदि उनके 
ही निर्दिष्ट पथ का अनुसरण करके में उत्तसे भिन्न परिणाम पर पहुँचा 
हूँ तो इससे उनके प्रति जो मेरी श्रद्धा है उसमें कोई कमी नहों होती । 

तिलक के बाद जिन भारतीयों ने इस प्रश्न पर विचार किया है, उनमें 
स्वर्गय अधिनाशचन्द्र दास का नाम विशेष रूप से उल्लेख्य है। उन्होंने 
इस प्राचीन भारतीय मत जा ही समथंत क्रिया है कि आय्ये लोग 
भारत के ही निवासी थे । अपनी पुष्टि भें उन्होंने भूग्भ शाख्र के अनु- 
सन्त्रानों का अच्छा उपयाग किया है। प्रसद्ञलः उनका पाश्चात्य विद्वानों 
ओर तिलक का भी खगठन करना पड़ा है 

दाख के इस अनुशीलन का भारतीय, जिशेषत: परिडत, सगाज में 
जो समादर होना चाहिये था वह न हुआ। एसा :,वीत होता है कि 
यहां कोई इस .श्न के महत्त्व को समझता ही नहीं । पाश्चात्य विद्वानों 
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ने इसका प्रकृत्या विरोध किया । मुझे 'प्रकृत्या' कहते क्षोभ होता है पर 
विवश होकर ऐसा करता हूँ । यह एक कटु सत्य है। विद्वन्मण्डली में 
भी कई रूढ़ियों का दुर्भेच्य आधिपत्य है | इन्ही रूढ़ियों में यह भी है कि 
आय्य लोग भारत के बाहर से आकर यहां बसे । दूसरी रूढ़ि जो 
उतनी ही प्रबल है यह है कि भारतीय सभ्यता मिश्र या इयक़ की पुरानी 
सभ्यताओं को अपेक्षा पोछे की है । इन रूढ़ियों के विरुद्ध कोई तक 
पश्चिमवालों के मन में कम ही जम्तता है। आय्ये लोग भारत के 
निवासी थे, ऐसा मानन में तो उन्हें और भी कठिनाई पड़ती है । सैकड़ों 
वर्षों के सांम्कृतिक, ओर राजनीतिक मूढ़माह जो अन्दःकरण के अन्त- 
स्तल में छिपे पड़े हैं ऐसा मानने से रोकते हैं । यदि यह बातें भौतिक 
विज्ञान से सम्बन्ध रखती तो आक्षेप करने बाला प्रत्यक्ष प्रयोग द्वारा 
निरुत्तर फिया जा सकता था परन्तु प्राचीन इतिहास के क्षेत्रों में जहां 
यूरोप के विद्वानों ने अपना कुछ मत बना लिया है किसी भारतीय का 
उनके विरुद्ध चल कर मान्यता प्राप्त करना इस समय तक असम्भव 
नहीं तो कठिन अवश्य रहा है । 

जो कुछ भी हो, मैंने इस पुस्तक में उसी प्राचीन मत का प्रतिपादन 
किया है । मेरा हृढ़ विश्वास है कि अब तक एतट्विषयक जो कुछ सामग्री 
उपलब्ध हुई है वह इसी पक्ष क्रा समर्थन करती # कि आये सप्र- 

न्धव के निवासी थे । 

पुस्तक की शैली के विषय में मुझे दो एक बातें कहनी हैं। मध्य- 
एशियाबाद के खण्डन में मेंने बहुत विस्तार नहीं किया एं क्योकि मुझे 
वह सब से दुर्बल और अल्पप्रमाण प्रतीत होता है । यदि उसके पत्त में 
पुष्ट प्रमाण होते तो खशण्डन भी उसी सात्रा में करना पड़ता | तिलक 
के मतका खण्डन कई अध्यायों में किया गया है। इस विपय में मेंने 
दास का अनुकरण किया है, जिनकी पुस्तक से मुझे पदे-पदे बड़ी सहा- 
यता मिलो है । में उनका वस्तुत: ऋणी हूँ | यदि ऋग्वेदिक इग्डिया! 
मेरे सामने न होती तो मेरा श्रम दस गुना बढ़ जाता | अस्तु, तिलक के 
म॒त के विस्तृत विवेचन का एक कारण ओर है । वही एक ऐसे विद्वान हैं 
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जिन्होंने अपने मत के समथन में वेदों के विश्लेषण करने की आवश्यकता 
का अनुभव किया | हम उनकी व्याख्याओं से मले ही सहमत न हों पर 
उनकी निरुक्तिशेली की विशेषताओं को तो स्वीकार करना पड़ेगा। 
उनके मत की विवेचना करने में वेदमंत्रों के अर्थों पर विचार करने का 
अबसर मिलता है! सामान्यतः पढ़ी लिखी जनता भी यही सममती है. 
क्रि वेदों में कर्म्मकाण्ड या पूजापाठ की ही बातें होंगी । ऐसे लोगों को बेद 
मंत्रों में से हज़ारों वर्ष पहिले का इतिहास निकलते देख कर आश्चर्य्य 
होगा । उनका कुछ-कुछ इस बात का भी परिचय मिलेगा कि पूजा पाठ 
ओर कम्मंकाए्ड के सिवाय वेदों में और क्या क्या है। 

वेदों में अगाध ज्ञानसामग्री मरी पड़ी है| उनमें हमारे धर्म्म का 
भण्डार तो है ही, अन्य विषयों पर भी जिनका ऐहिक जीवन से संबंध 
है, गहरा प्रकाश पड़ सकता है | खेद की बात है कि वेदों के पठन- 
पाठन का क्रम उठ सा गया है। विद्वत्समाज वेदों के स्वतःप्रामाण्य 
की दुह्ाई तो देता है पर उनको पढ़ता नहीं । मुँह से भले ही नाम लिया 
जाय परन्तु समाज में वेदं। का आदर नहीं दे । 'यह हीरा है इसे सबके 
सामने मत खोलों, पेटी में बन्द करके रक्खो” कहते-कहत हीरे के रक्षकों 
ने पेटी खोलना ही बन्द कर दिया । यदि यही दशा रही तो थोड़े दिनों 
में उन्हें हीरे की पहिचान ही न रह जायगी । यह कम ग्लानि की बात 
नहीं है कि अब भी हमको करे प्राचीन ग्रंथों के विदेशों में मुद्रित संस्क- 
रणों से सहायता लेनी पड़ती है। यदि इस पुस्तक के द्वारा में कुछ लोगों 
में वेदों के अध्ययन का पेम जगा सके तो अपने को घन्य सानूंगा । 

मेरा यह दावा नहीं है कि अब इस प्रश्न का अन्तिम निर्णय हो 
गया । मैंने तो अपनी चुद्धिके अनुसार अब तक प्राप्य सामग्री की विश्ले- 
षण किया है और इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि आय्य लोग भारत के 
ही निवासो थे । इसमें मेरा कोई दुराग्रह नहीं है। हमको सदेव अलु- 
सन्धान का स्वागत करना चाहिये। 

ऋग्वेद से जो अवत्रण लिये गये हैं उनमें सुविधा के लिये मण्डल, 
सूक्त और मंत्र की संख्या दे दी गयी है। जेसे ऋक १-१०,५ का अर्थ 


( ६) 


हुआ ऋग्वेद प्रथम के मण्डल के दशम सूक्त का पांचवाँ मंत्र । इस 
पुस्तक में समयनिर्देश प्रायः विक्रम संवत्‌ के अनुसार हुआ है। यदि 
अंग्रेज़ी सन्‌ जानना हो तो दिये हुए अंक में से ५७ घटा लेना चाहिये। 
विक्रम संवत्‌ के आरम्भ से पहिले का काल विक्रमपूव के रूप में 
निर्दिष्ट किया गया है । 


मेरा ध्यान तो इस विषय की ओर उसी समय आकृष्ट हुआ जब 
में स्कूल में पढ़ता था । हमारी इतिहास की पोथी में हिन्दू काल 
समूचे आयतन का स्यात्‌ दशांश भी न था। उसमें हमारे पूबंजों के 
संबंध में इतना ही निश्चित रूप से बतलाया गया था कि वह लोग 
लगभग ३५०० वे पूर्व मध्य एशिया से आये थे और आग, पानी, 
बिजली, बादल को पूजते थे ! मुझ यह दोनों ही बातें निराघार जंचती 
थीं, य्यपि अपनी घारणा के लिये उस समय मरे पास कोई पुष्ठ प्रमाण 
न था | कई वर्ष बाद लोकमान्य तिल्रक की ओरायन' और “आक्टिक 
दोम इन दि वेदज' देखने में आयी । इससे अमिरुचि ओर बढ़ी । तबसे 
यथावकाश इस विषय का अज्ञुशीलन करता रहा हूँ. और अपना सतत 
निश्चित करने के उपरान्त हिन्दी में इस सम्बन्ध में एक पुस्तक लिखने 
के विचार से उपयुक्त सामग्नी का भी संग्रह करता रहा हूँ। परन्तु अनेक 
बाधाएं पड़ती गयीं और पुस्तक आरम्भ न हो सकी । गत वष कांग्रेस 
मंत्रिमंडल के त्यागपत्र देने पर कुछ अवकाश मिला तो मैंने इस काम 
में हाथ लगाया । परन्तु समुचित एकाग्रता फिर भी न मिल सकी। 
मेरी पत्नी का देहावसान हुए तीन चार मास ही हुए थे और मेरी बड़ी 
लड़की ऐसो रागशय्या पर पड़ी थी जो उसको म्र॒त्युशय्या हाकर ही रही। 
सत्याग्रह आन्दालन का छिड़ना आसजन्न था, इसलिय समाप्त करने की 
भी जल्दी थी। ऐसी अवस्था में बहुतसी ज्रुटियों का रह जाना स्वाभाविक 
है । रू देखन की व्यवस्था कर देने के लिये में जल के सुपरिन्टे्डेण्ट, 
डा० यशोदा नन्‍्दन “'वास्तव्य, का अभारी हूँ। परन्तु जेल में सब 
आधार-पुस्तक नहा पहुँच सकती थीं । इसलिये बहुत सम्भव है कि 


( ७) 
कुछ भूलें जो अन्यथा शुद्ध कर दी जातीं, यों दी रद्द गयी दोों। आशा है 
विज्ञ पाठक इसके लिये क्षमा करेंगे 
अन्तिम ग्रक़ को देखने में मुके डा० कैलासनाथ काटजू से बड़ी 
सहायता मिली है | इस कृपा के लिए मैं उनका ऋणी हूँ । 


सेण्ट्रलप्रिज़न, फ़तहगढ़ 
१३ फाह्गुन ( सौर ), 
१९९७ | 
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पहिला अध्याय 
मनुष्य की उप-जातियाँ 


हमारी भाषा में जाति भी एक विचित्र शब्द है। यह इतने विभिन्न 
अर्थों में प्रयुक्त होता है. कि इसके लिये विदेशी भाषाओं में कोई एक 
पर्य्याय मिल ही नहीं सकता। हम अं>ज़ जाति, हिन्दू जाति, राजपूत 
जाति, ब्राह्मण जाति आदि शब्दों का प्रयोग करते हैँ । यह स्पष्ट है कि 
इन प्रसन्नों में "जाति का अर्थ एक नहों है। अंग्रेज जाति, जमन 
जाति कहते समय हमारा तासर्य्य “राष्ट्र! से रहता है, जो अंग्रेज़ी के 
८ क्ेशन ” का पय्योय है.। हिन्दू और मुस्लिम, इसाई और बौद्ध सस्प्र- 
दाय है । अतः इस प्रकरण में “ जाति ' का प्रयोग एक सम्प्रदाय विशेष 
के अनुयायियों के लिये द्वोता दै। राजपूत या जाट कुछ ऐसे मलुष्य हैं 
जिनमें खान पान आचार आदि में बहुत कुछ समता है, जो आपस 
में तिशेष नियमों के अनुसार वेवाहिक सम्बन्ध करते हैं और जा अपने 
को एक या एक से अधिक विशिष्ट व्यक्तियां के वंशज मानते हैं। इस 
प्रकार यह शब्द अंभज्ी के ट्राइव या ' टन ! का समानाथेक हुआ । 
ब्राह्मण, कायस्थ आंद वर्ण या उपवर्ण हैं। इन नामों के साथ मिलनेपर 
जाति शब्द अंग्रेज़ी के “कास्ट ' के अर्थ का बोध कराता है। यहाँ 
फर इस शब्द्‌ के अंग्र जो पय्यायों के देने का इनता ही अभिप्राय है 
कि यह बात स्पष्ट हो जाय कि जहाँ विदेशी भाषाओं में कई शब्दों से 
काम लिया जाता है. वहाँ हम लोग असावधानी से एक हो शब्द का 
व्यवहार कर दिया करते हैं। इससे इस्कों परिभाषा करना कठिन हो 
जाता है। 

न्याय के आचार्य्यों ने कहा है. समान-प्रसवात्मिका जाति: -- 
जाति समानप्रसवात्मि है, अथात्‌ जिन जिन का प्रसव-जन्म- 


(२) 
समान है, एक प्रकार से होता है, वह एक जाति के हैं। यहाँ सब कुछ 
£ प्रसव ” और “समान प्रसव ” के अर्थ पर निर्भर है। बनस्पति और 
पशु दोनों प्रकार के प्राणी किसी न किसी श्रकार से अपने पूवेज के 
शरीर से उत्पन्न होते हैं । अतः सब की जाति एक है। माता के डिग्माणु 
आर पिता के झुक्रकीट के संयोग से उत्पन्न होने वाले तो सभी जीव-- 
मनुष्य, सिंह, साँप, कौआ--एकजातीय माने जाने चाहियें। इससे 
भी संकी २: क्षेत्र में देखा जाय तो माँ का दूध पीने वालों में, चाहे वह 
मनुध्य हों या कुत्ते, चूहे हों या ऊँट, किसी भी प्रकार का प्रसव्भेद 
नहीं देख पड़ता । इसलिये इस दृष्टि से तो इन सब को एक ही जाति 
में परिगरिशत करना चाहिये। पर यह अर्थ भी बहुत व्यापक है। इसके 
अनुसार तो मनुष्य की भी कोई प्रथक जाति नहीं रह जातो। 
यदि “जाति! को अंग्रेज़ी के 'स्पोशीज़' का समागाथक मान लें 
तो भ्ारिशात््र में इसका एक ऐसा लक्षण मिलता है जो व्यवहार की 
दृष्टि से उपयोगी है । यदि यह निर्णय करना हो कि दो प्रकार के जीव 
एक जाति के हैं या भिन्न जातियों के तो यह देखना चाहिये कि इनमें 
यौन सम्बन्ध होता है या नहीं । यदि नहीं होता तो उनकी जातियाँ 
भिन्न हैं । यदि होता है तो यह देखना होगा कि इस सम्बन्ध से सन्तान 
होती है या नहीं। यदि सन्‍्तान नहीं होती तो भी उनकी जातियाँ भिन्न 
हैं। यदि सनन्‍्तान होती है तो यह देखना चाहिये कि सनन्‍्तान को सन्‍्तान 
होती है या नहीं । यदि नहीं होती तो उनकी जातियाँ अवश्य भिम्न हैं । 
इसका एक उदाहरण ऐसा है जिससे सभी परिचित हैं । घोड़ों और 
गधों में योन सम्बन्ध भी होता है और सनन्‍तति भी होती है पर इस 
सनन्‍्तति-खनच्चर--को सन्‍्तान नहीं होती। इसलिये घोड़े आर गधे 
भिन्नजातीय हैं। पर किसी भी दो भ्रकार के घोड़े हों उनकी बंश 
पर £परा बराबर चलती रहेगी। अतः सब घोड़े समजातीय हैं। इस 
कसौटी पर रखने से मनुष्य की दूसरे प्रकार के प्राणियों से विषम- 
जातीयता तत्काल प्रमारिणत हो जाती है। मनुष्य मनुष्य के साथ दी 
यौन संबंध द्वारा बंशोत्पादन कर सकता है । 


( हे) 


इस परख से एक बात और भी सिद्ध हुई जो बड़े महत्त्व की है। 
सभी मनुष्य एक जाति के हैं । रंग, रूप, वर्ण, विद्या, धन. बल. अधिकार 
आदि में लाख भेद हों परन्तु सभी प्रकार के ज्ी पुरुषों में योन सम्बन्ध 
हो सकता है और स्थायी वंश परम्परा चलायी जा लकती है । समाज 
ने चाहे जितने भेद मान रक्‍खे हों पर प्रकृति को इन भेदों का पता नहीं 
है | उसकी दृष्टि में सब मनुष्यों की एक जाति है। विज्ञान भी ऐसा ही 
कहता है । 

ऐसा अनादि काल से चला आता है, ऐसा कोई नहीं कहता । ग्राणि- 
शास्त्र के विद्वानों का मत है. कि मनुष्य को उत्पन्न हुए तीन लाख वर्ष 
या इससे कुछ थोड़ा अधिक हुआ । तीन लाख नहीं पाँच लाख या दस 
लाख सही, आरम्भ में सम्भवतः भिन्न भिन्न स्थानों में मन॒ुध्य या उससे 
मिलती जुलता भिम्न भिन्न प्राणि-जातियाँ उत्पन्न हुई । भूगभ के अध्य- 
यन से ऐसा ही अनुमान होता है | प्रकृति ऐसे प्रयोग करती ही रहती 
है । न जाने कितने खिलौने बनाती है और बिगाड़ती है तब जाकर कोई 
एक स्थिर जाति बना पाती है । आज कल की सभी पशु पक्षि जातियों 
का ऐसा ही इतिहास है। अस्तु, यह कई मनुष्यसम -पुरने शब्दों में, 
किम्पुरुष, किन्नर--जातियाँ उत्पन्न हुई! और फेलीं परन्तु प्रकृति को 
उनमें से अधिकांश पसन्द न आयीं। वह तत्कालीन जीवन संग्राम का 
सामना करने में असमर्थ रहीं अतः नष्ट हो गया | केवल एक वह जाति 
बच रही जो परिष्थिति के पूर्णवया अनुकूल थी | उसी के वंशज मनुष्य 
हैं। ५क प्रश्न यह उठता है कि क्‍या सभी मनुष्य एक ही पृवजों की 
संत्तान हैं या भिन्न भिन्न ? इस प्रश्च का अथ यह है कि आरमस्म में 
मनुष्य जाति प्रृथ्वी के किसी एक देश में पेदा होऋर वहाँ से सारे 
भूमण्डल पर फैल गयी या एक ही साथ प्रथ्वी के विभिन्न श्रदेशों में 
मनुष्य पेदा हुए ? इस प्रश्न का उत्तर देना कठिन है। पशुओं का तो 
कई जातियों के विपय में यह ज्ञात है कि यह अमुक प्रदेश से दूसरे 
देशों में फेली परन्तु मनुष्य के सम्बन्ध में कुछ पता नहीं है। यह भी 
एक प्रश्न है कि यदि सब मनुष्य एक ही पूबेजों के वंशज हैं तो वह 


( ४) 


कौ सा भाग्यशाली भू-भाग था जहाँ मनुष्य का पहिले पहिले अवतार 
हुआ । यह सब रोचक प्रश्न हैं। अपना लाखों वर्ष का इतिहास रोचक 
होना दी चाहिये । परम्तु कोई निश्चित उत्तर देना सम्भव नहीं है । इतना 
ही कहा जा सकता है क्रि यदि मनुष्य किसी एक जगह से चारों ओर 
छिटके हैं तो उनको एक दूसरे से प्रथक्र्‌ हुए लाखों नहों तो पचासों 
हज़ार वर्ष तो अवश्य ही हो गये । इस समय इतना ही निश्चित रूप 
से कहा जा सकता है कि मूल में चाहे जैस उत्पात्त हुई हो मनुष्यमात्र 
की प्क जाति है | 

परन्तु ऐसा होते हुए भी मनुष्य मनुष्य में कई प्रकार के भेद हैं । 
कुछ प्रत्यक्ष हैं, कुछ परोत्त, कुड एक ही शरीर में मिट जाते हैं, कुछ 
दो तीन पोढ़ा में दूर होते हैं; कुछ के दूर होने की सम्भावना में भी 

सन्देह है । कुद्ठ भेद व्यक्ति व्यक्ति के विभाजक हैं, कुछ समुदाय समु- 

दाय के । आपस में विद्या, बुद्धि, घन आदि अनेक प्रकार के भेद होते 
हुए भी सव अंग्रेज़सब जमंनों से भिन्न हैं | यहाँ जो वस्तु विभाजक है 
उसका नाम एथक्‌ राष्ट्रीयता है। इसो प्रकार और बातों के साथ राष्ट्र- 
भेद होते हुए भी सब मुसलमान सब ईसाइयों से भिन्न हें क्योंकि दोनों 
समुदायों में सम्प्रदाय भद है । 

राष्ट्र और सम्प्रदाय को ही भाँति एक और विभाजक भी है जो 
इन दोनों से भी अधिक व्यापक है । जब एक अंभेज़ और एक हबशी 
से भेंट होती है, जब एक भारतोय और चीनो से सामना होता है, 
भारत में ही जब एक भारतीय ब्राह्मण या राजपूत क्रिस्तों डोम 
या भील गोंड से मिलता है, तो दोनों के चित्त में एक विचित्र भाव 
उठता है। एक प्रकार के अजनबीपन का अनुभव होता है; दोनों ही 
एक से शिक्षित, एक से सम्पन्न, एक ही सम्प्रदाय के अनुयायी; एक ही 
राज के नागरिक हों, उनके सामाजिक और राजनीतिक विचार मिलते हों, 
फिर भी यह भाव नहीं जाता । यह बात केवल रंग के भेद से ही नहीं 
होती । अमेरिका में ऐसे हबशोी हैं. जिनके कुल वहाँ आज १००-२०० 
थष से रह रहे हैं । उनके ओर अमेरिका के अंवेज्रां के रंग में बहुत 
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कम भेद है । भारत के बहुत से ब्राह्मण क्षत्रियों का रंग गोंड भील के 
रंग से अधिक गोरा नहीं होता । फिर भी भेद का अनुभव होता है और 
खिंचाव होता है। 


इस अलुभूति के कुछ कारण तो प्रत्यक्ष हैं | इनमें सबब से पहिला 
स्थान रंग का है। कुछ मलुष्य--व्यक्ति ही नहीं वरन लाखों व्यक्तियों के 
समुदाय--गोरे होते हैं, कुछ गेहुँओँ, कुछ पीले, कुछ ताँबे के रंग के, 
कुछ काले । यह ठीक है कि रंग का बहुत बड़ा सम्बन्ध देश के जल 
वायु से है । ठंडे देश में जाकर कालों का रंग भी कुछ खिल जाता है 
आर उनकी सन्‍तान धौरे धीरे गोरी हो चलती है; गरम देश में 
आकर गोरों का रंग भी सांवला हो जाता है और उनकी सन्‍्तान भी 
घीरे घीरे काली होने लगती है। फिर भी रंग की ओर सब से 
पहिने दृष्टि जाती है । यूरोप के गोरे मनुष्य सभी रंगीन मनुष्यों 
को अपने से भिन्न और छोटा मानते हैं । इसका राजनीतिक 
कारण भी है । आज यूरोप वालों का एशिया और अफ्रीका 
पर आधिपत्य है। उनको डर है कि एक दिन इन महाद्वीपों के 
पीले गेहुआँ बादामी और काले आदमी स्वतंत्र हो जायंगे और गोरों से 
बदला लेंग | पर इस राजनीतिक डर के साथ ही रंग-द्वेष स्त्रतंत्र रूप से 
भी वतंमान है । अफ्रीका में वादामी रंग के अरबों के काले रंग के हब- 
शियों के प्रति ऐसा ही भाव होता है । यह बात हम भारत में भी देखते 
हैं। जो लोग प्रायः गोरे होते हैं वह उनके साथ जो प्रायः काले होतेहें मेल 
नहीं खाते | बादमी या गेहुँआँ या साँवला रंग तो गोरे रंग के उपभेद 
मान लिये जाते हैं परन्तु काला रंग तो नितान्त भिन्न समझा जाता है । 
काले रंग के साथ एक और बात हो गयी है। जिन लोगों ने संस्क्ृति और 
सभ्यता की उन्नति में भाग लिया है; जो दर्शन, साहित्य और विज्ञान 
के क्षेत्रों में अपनी कृतियाँ छोड़ गये हैं; जिंम्होंने जगद्व्यापी सम्प्रदायों 
का प्रवर्तन किया है; जितके हाथों स्थापित सम्राज्यों की गाथाओं से 
इतिहास के पन्ने भरे पड़े हैं; जिनकी गोद सें वह प्रसिद्ध महापुरुष पले 
जिनका प्रभाव करोड़ों मनुष्यों के जीवन पर पड़ा है, वह्‌ सब गोरे या 


( ६) 


पीले या बादामी रंग के थे। भारतीय आपय्ये, चीनी, मिश्री, यहूदी, अरब 
यूनानी, जापानी, इरानो, रोमन) तुके, अग्रेज, जमेन, फ्रांसीसी सभी 
प्राचीन, अर्वाचोन और अधुनिक उन्नत राष्ट्र जिनका इतिहास मानव 
सभ्यता का इतिहास है इन्हीं रंगों के भीतर आते हैं | यरि शुद्ध काले 
लोगों ने स्वतंत्र रूप से कभी उन्नति की थी तो इतिहास का वह अध्याय 
लुप्त है; कम से कम उसका प्रभाव उनके पड़ो सिया पर नहों पड़ा। अमे- 
रिका के ताम्रवर्ण बालों ने भी एक प्रकार की सभ्यता का विकास किया 
था। उनका देश छीन लेने पर भी यूरोपियनों को उनके लिए कुछ ह॒द्‌ 
तक आदर था परन्तु कालों को किसी सभ्यता का ऐतिहासिक प्रमाण 
नहीं मिलता । वह या तो जंगली अवस्था में पाये गये या दूसरे रंग वालों 
के अधोन । इन बातों का ऐसा परिणाम निकला कि काला रंग अवनति, 
अप्रगति, संक्रीणंता आदि का द्योतक हो गया ओर घृणास्पद हो 
गया । लोग काले रंग वालों को छोटा और अपने से सवथा भिन्न 
सममभने लगे हैं । 


परन्तु रंग अकेला नहीं रहता । उसके साथ और भी कई बाहरी 
विशेषताए पायी जाती हैं । कुछ लोगों की नाक चपटी होती है, कुद्ठ की 
आँखें छोटी और तिरछी होती हैं, कुछ के होंठ मोटे होने हैं, कुछ के 
बाल ऊन जैसे दाते हैं । हवशियों, अथात्‌ शुद्ध काले रंग वालों, के होंठ 
मोटे ओर बाल ऊन जैसे होते हैं | पीले रंग वालों को नाक चपदी, 
आँख छोटी और तिरछी और गाल पर की हड्डी उभरी होती है। जल 
बायु के प्रभाव से रंग बदल जाने पर भी यह बात॑ रह जाती हैं। इस 
लिये पहिचान हो जाती है। हमारे देश में भोदियों का रंग अब पीला 
नहीं रहा है परन्तु ओर बातों में, अथोत्‌ नाक आंख की बनावट तथा 
गाल की हड्डी के उभार में वह अब भी चीनियों से मिलते हैं । 


आर भी कई भेद हैं जिनका नरदेद्द शाह्न में विघ्तार से अध्ययन 
होता है | यहां हम उनमें से कुछ का उल्लेख कर सकते हैं । एक प्रमुख 
भेद का नाम है शिरोनाप । यदि किसी के सिर को लम्बाई क और 


( ७०) 
उसकी चौड़ाई ख है तो उसका शिरोनप कर (१०० हुआ। कुछ 


प्रदेशों के निवासियों के सिर की लंबाई अधिक होती है, कुछ की 
चौड़ाई | एक ही देश में पहाड़ों में रहने वाले प्रायः चौड़े सिर वाले और 
नगरों में बसने वाले प्रायः लम्बे सिर वाले होते हैं । इस प्रकार भिन्न 
भिन्न प्रदेशों के निवासियों के मस्तिष्क के आयतन और दौल में भी 
भेद हाता है | क्रिसी का मस्तिष्क बड़ा और भारी, किसी का छोटा और 
हल्का, किसी का बड़ा और हल्का ओर किसी का छोट। ओर भारी 
होवा है। नरदेह शाख्रियों ने इन सब चीज़ों की तथा इनके अतिरिक्त 
ओर कई चौजों की जैसे उस कोण को जो नाक चेहरे के साथ बनाती 
है. पूरी पूरी नाप तौल कर रक्खी है | इस प्रकार के भेदों के अस्तित्व 
को स्वीकार करना ही होगा । परन्तु बात यहीं समाप्त नहीं होती | बहुत 
से विद्वानों ने इनके आधार पर मनुष्य जाति को कई टुझड़ों में बॉट 
दिया है। इन ठुकड़ों को उपजातियां ( अंग्रेज़ी में रेसज़ ) कहते 
हैं । प्रत्येक उपज।ति के शिरोनाप, मस्तिष्ठ आयतन, मस्तिष्क तौल, 
आँखों की बनावट इत्यादि का पूरा पूरा ब्योरा गिनाया जाता है । 
उपजातियां कितनों ८, इसके विषय में मतभेद है। क्यूविअर और 
क्वात्रफाज़ ने ३, लिनियलस और हक़्सलेने ११, ब्छुमेनबाख ने 
५, बड़ॉनने ६, श्रिचडे हण्टर और पेशोलने ७, अगासिज ने ८, 
देसमूलाँ और पिकरिंग ने ११, हैकेल और म्युलर ने १२, सेण्ट 
बिंसेए्ट ने १५, हं ने १६, टोपिनाडे ने ९८, मान ने ३२, क्रॉकोर्ड 
ने ६०, ब्क ने ६९ और ग्लिडन ने १५० उपजातियां गिनायी हैं । 
इससे यह तो स्पष्ट ही है कि यह्‌ विभाजन बहुत सुकर नहीं है।जिन 
गुणों को एक पणिडत एक उपजाति का लक्षण मानता है उसी को 
दूसश दूसरी उपजाति का लिग मानता है । फिर भी कुछ उपजातियों के 
नामों को सभी लेते हैं । आय्ये, सेमेटिक, मन्नोल और हृबशी प्रथक्‌ 
उपजातियां है. एसो घारणा व्यापक है। यह्‌ धारणा केबल विद्वानों में 
नही, उनसे भी बढ़कर साधारण जनता में फेल्लो हुई हे । प्रभावशाली 
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राजपुरुष इस धारणा को पुष्ट करते हैं और अपनी नीति का अंग 
बनाते हैं । ऐसा माना जाता है कि 


( क ) उपजातियों के शारीरिक भेद इतने हृढ़ और अपिट हें कि 
बस्तुत: ऐसा माना जा सकता है कि यह मनुष्य की पृथक जातियां हैं । 
यदि यह उपजातियां प्रथऋ्‌ पूवे ज्ों से नहीं भी उत्पन्न हुई हैं तो भी 
लाखों वर्षों तक एथक्‌ रहते रहते इनके पारस्परिक भेद स्थायी हो 
हो गये हैं । 

( ख ) उपजातियों में शारीरिक भेदों के साथ मानस भेद भी हैं । 
सब की बौद्धिक शक्ति न तो एक प्रकार की है न बराबर है । 


(ग) उपजातियों की संकरता से वंशलोप, पतन और सभ्यता का 
हास दोता हे । 

(घ ) एक उपजाति में दूसरी के गुण नहीं आ सकते और न 
कोई उपजाति अपने सहज गुणों का अतिरोहण कर सकती है । 

(७ ) निकृष्ट उपजातियों की संख्या बहुत है अतः सद्दैज इस बात का 
डर रहता है कि वह उत्कृष्ट उपजातियां को दवा लेंगी । सभ्य राष्ट्रों का 
यह कठेव्य है कि उपजातिसंक्रता को रोके, डपजात्यन्तर विवाह न 
होने द, निऊरष्ट उपजातियों को दूत कर रक्खें ओर राष्ट्र के भीतर ऐसा 
शासन विधान रक्खें जिससे वह लोग जा निकृष्ट उपजावियों के हैं 
अधिकारारूइ न द्वो जाय॑ । यह बातें उन लागों को भी भलो लगती हैं 
हैं जो इनके वेज्ञानिक आधारों का समझने की क्षमता नहों रखते । 
इससे उनके अभिमान को सहायता मिलती है और स्वार्थ की भी सिद्धि 
होती है। आज अमेरिका के संयुक्त राज की सभ्य देशों में गणना है । 
घन है, विद्या है, लोक ंत्रात्मफ शासन है परन्तु यह सब होते हुए भी 
लोग उन हृबशियों के साथ जो वहाँ आज सौ-डेढ़ सौ वर्ष से रह रहे 
हैं बराबरी का बताव करने को तेयार नहीं है । ज़रा ज़रा सी बात पर 
ह॒बशी मारे जाते हैं, अदालतों में उनके साथ न्याय नहीं होता । और 
इन सब बातों का एक मात्र कारण यह घारणा है कि हबशी उपजाति 
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निकृष्ट 2. यदि वह दबाकर न रक्खी गयी तो थोड़े दिनों में इतना 
फले फूले.। कि गोरों को दवा लेगी, यदि गोरों के साथ यौन 
सम्बन्ध की अनुपति दी गयी तो गोरो का पवन्न रक्त दूषित दो 
जायगा । रक्त करता को बचाने के नाम पर ही भारतीयों को दत्षण 
अफ्रीका ओर आस्ट्रेलिया से दूर रब्खा जाता है। जर्मनी के नाजी 
शासकों न इस अकार के विचारों को अपनो राजनीति का मुख्य अंग 
बना कर जो विवीषिक सचा रक्खी है वह हमारे सामने है। यहूदी 
होना जर्मनी में सहायात हैं । जिन लागा के शरीर में दा या तोन पीढ़ी 
पढले का भी यहूदा २ बहू रहा है वह बेचारे सभो नागरिक अधि- 
कार से वाचित कर दिये गये ७ । लाख्वां नर नारी दाने बिना मर रहे 
है । न जमेनी मे रने पाते है, न विदेश जा सकते हैं। उनका बेबल 
यहा अपराध है कि बह यहूदी है और उनके अस्तित्व से जश्नों के 
परीचम्र नाडिक रक्त क दूषित होने ली सम्भावना है, और शुद्ध जमेन 
आय्य सब्य न लाहियत होती है | स्तर, मूड़याह और राजशक्ति का 
यह संसिश्रप आजकल का एक भयावह रग्विषय है । 
यठ उपजाति-विद्ेष चदत पुराने समय से चला आवा है। जब 
वैदिक काल के आत्य्यों का सप्रसिन्वत् ( पञाव ) देश के बाहर अनाय्यों 
से साथगा हुआ वा उन्होने भी वैसा द्वी अदुभव फिया जैसा आज यहूदी 
का देख कर ज-न करता दे। लड़ाई में अनाय्यों को नष्ठ करने का 
प्रयज्न किया, उनके ऊपर सब प्रकार के अपशब्दा को बौछार की 
गयी । फिर भी इनकी संख्या इतनों थी और ज्यां-ज्यों आरयर्य लोग 
पूृथ और दक्षिश की ओर वढ़े त्योत्यों इतनी बढ़ती ग?ी किन तो 
उनको आमृल नष्ट करना सम्भव था न उनको देश से निकाला जा 
सकता था। इसलिये आय्यों ने अपने लिये द्वी बन्चन बनाये। सह- 
निवास, सहभोज, विवाह सभी बातो में अनाय्यों का सम्पर्क सीमित 
ऐसा यड सत्र है कि सप्र उपजातयों में आख्य उपजाति श्रेष्ठ है और नॉडिक 
उसकी सब से शुद्ध शाखा है । जमनी, नाते, स्वीडेन ओर डेन्मार्क के रहने वाल्ले 
नाहि के माने जाते दे । 
ध्ू० # 
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आर यथा-सम्मभव निषिद्ध ठहरा दिया गया ; इन वातों का एक मात्र 
उद्देश्य यह था कि आय्य रक्त पवित्र बना रदे और वहु संख्यक अनाय्यों 
से मिल कर आय्यों का व्यक्तित्व नष्ट न हो जाय । अव्यवस्थित ढंग से 
रहने वाले आय्य जो ब्रात्य कहलाते थे स्थान वह भी नगरवासी 
अनाय्यों से अच्छे समझे जाते थे। तेता काल में जब विन्ध्य को पार 
कर आय्य लोग दक्षिण की ओर बढ़े तो घहाँ मी उन्हें अनाय्य मिले । 
यह लौग सभ्य थे, नगरों में रहने थे, इन पर आखश्य सभ्यता को भी 
कुछ छाप पड़ चुको थी। फिर भी आय्य लोग इनको अपने जैसा 
मनुष्य मानने को तेयार न थे | जिन्होंन साथ दिया वद खानर ( मनुष्य 
की भांति के त्राणी ) कहलाये, जिनसे शत्र॥ थी वह राक्षस कहे गये | 
यदि वानर और राक्षस केवल राष्ट्रो के नाम होने तो झोट बात न थी 
पर इन लोगों फा जो वर्णन क्रिया गया वह ऐसा था हि उससे इनके 
मनुष्य होने पर पदी पड़ गया !' आज्ञ तक ऊरोड़ों हिन्द गेसा ही सानते 
हैं कि क्रिष्किन्धा निवासी बन्दर भात्य थे और लंका के रइने बाले 
विलज्षण प्रकार के प्राणी थे जिनके राजा के दस खिए ओर चीस हाथ 
थे ! आज भी काल, सील, गोंड आा के प्रति आय्याभिसानी बाढ्व- 
णादि के सन में जो प्रथक्ता ओर अजनबी-पत झा भाव उठता है उसकी 
नह में यही उपजाति विद्वेष है. । 


जो भाव इतना व्यापक है उसके वैज्ञानिक आधारों पर थाड़ा सा 
विचार करना आवश्यक है| जेवा हि हमने ऊपर देखा है वेजामिक 
आधार मुख्यतः शारीरिक वनाबट का कद मै । बनावड में सेंद अवश्य 
है परन्तु उस नंद की वे ती व्याख्या गदी को जा सकती जैली कि अउनी 
अपनी उपजाति को प्रशम्वि गाने आज करना चाहने £ | 

यूराप के कुछ भागों के लोगों के सिर लंबे द्ाते हैं / उनकी लंबाई 
चौड़ाई स अधिक द्वोती है। इन प्रदेशों भ॑ यह बात उठी कवि उन्नत 
उपजातियों के सिर लंबे होते हैं। इससे एक पग आगे बढ़ कर यह 
बात निकली कि जिन लोगो के सिर लंत्रे होते # वह उत्क्प्टठ और जिनपे 
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सिर चौड़े होते हे बह निहृष्ट उपजातियों के होते हैं । बस यही कठिनाई 
पड़ती है । कुछ उन्नत लोगों के सिर निःसन्देद्द लंबे दोते हें परन्तु सब 
लंबे सिर वाल उन्नत नहीं हें | उसके विरुद्ध यह भी देखा जाता है कि 
कई चीड़े सिर वाल समुदायों का भी सभ्यता के इतिहास में ऊँचा 
म्थान है । नगरों ४ शिव्रार्सी आयः लम्ब सिर वाले होते हें परन्तु कहीं 
कही इसके वित्त # पाया जाता है। यह भी देखा गया है हि जल- 
वायु के प्रभाव से रा चार सी वर्षों भें सर की छंवाई चौड़ाई में अन्तर 
पढ़ जाता काल &ा उनरी इड़ी जहाँ कुछ असभ्य या अर्धसभ्य 
लोगों में पायी जाती हैं यहा डच नेस आर्य्य माने जाने वालों में 
भी मिलती * । कुझ दिम्लो तक यूरोप में बसने पर चीनियों 
की मर चीन में बने पर यूराप दालों की ओँखों में अन्तर पड़ 
जाता है « भा काझ बाडिका म्पान हैं अतः मस्तिष्क के जाप तौल का 
बहुत जड़ा सदच्य होना चाहिये पर यहाँ सी कोई सन्‍्तोषजनक बात 
नहीं खिलती । यूरोलिय्त आऔ। हवशी के सम्तिष्कों ऊ आयतनों में ६ 
से १० घन ४ंथ का अंतर दोता है पर इससे यह लहीं कह सकते कि 
क्रम आयतनव्राद्ा छड़ी उप्रजाति का - स्योक्िि यूरापियनों में हो 
पुरुष ओर ख्रो के झाचाफा - आयनन में “से १४ बर्ग ईच का 
अंतर होता ४ । यथा नो नहीं कटा जा सकता कि यूराप से पुरुष एक 
ओऔर ह्यी दूसरी दन्‍्याति की होती हैं। जउम्पिक के तौल से भी कुछ 
ठोक बाल नहीं नि . ली । |गूर्ों | आराब्न ओठटांग का सम्तिप्क सबसे 
भारी हाता हैं! ह्सदा सोल लगभग उ5२०-८०० ग्राप्त ( ४८५०-३२०० 


पत 


सती )दागा ८४! आगरडटलिया के आदिय (चेबासियों का मम्तिष्क्क इससे 
कुछु एा भाए। "०००१ ०००२ भास ( २६००-४००० रती ) होता है । उघर 
नाडिक यूरोपियव या उत्तर भारत : जाह्मणादि के सस्तिष्क का तौल 
लगभग १०७०० धाय ३००० रचा ) होता इससे तो यह अनुमान 
होता है 4 आर्रे या के वियाती सत्र से निकृछ और ६००० रत्ती 
वाल सादे उत्कुछ | । एरन्तु चीन का औसत सल्लिष्क तौल यूरोप के 
आसन सब्निस्द कल से च्पत्िक है आर उत्तरी श्रव प्रदेश के रहने वाले 
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अधे सभ्य एस्क्सों का मस्तिष्क किसी से भी कम नहीं है | लंबाई और 
उन्नति में भी कोई संबंध नहीं मिलता । लंबे मनष्य भी जंगली हं।ते हैं 
ओर नाटे मनध्य भी सभ्य होते हैं । 

जो लोग उपजाति भेद पर ज़ोर देते हैं बह केबल शारीरिक भेदों 
को ही नहीं, बौद्धिक भेदों के अस्तित्व को भी मानते हैं । इस क्षेत्र में 
लिखने पढ़ने वाले गोरे ही रहे हैं अत. उनऊो ऐसा हो जँचा कि प्रायः 
स.रे उदात्त गुण उनमें और प्रायः सारे दुर्गेण दूसरों भे हैं । जो गोरे हैं 
बहू प्रतिभाशाली, विचारशील, सच्चरित्र, दयालु होते हैं, पीलों का 
मुख्य गुण करता है, यद्यपि कुछ ह॒द्‌ तक बुद्धिमान्‌ वह भी होते हैं । 
कालों मे यदि कोई गुण है तो एक, उनकी कल्पना शक्ति तीत्र होती है 
आर उनको रूंगीत से प्रेम होता है । यह उदाहरण मात्र हैं । यही और 
इससे मिलती जुलती बातें बड़े त्रिस्तार के साथ बड़ी बड़ी पोथियों में 
लिखी पड़ी हैं और आज भी लिखी जा रही - । यह प्रबल धारणा है-- 
आर इसका ज़ोरों से प्रचार किया जाता है--छि अनाय्य लोगों की 
बौद्धिक सम्पत्ति कम होती है। यदि आय्य और अनाय्ये लड़कों को 
एक साथ पढ़ाया जायगा तो साधारण चलते ज्ञान का तां अनायये बहुत 
जल्‍दी संग्रह कर लेंगे और इस प्रकार आय्यों को पीछे धकेल कर 
उनकी जीविका भी छीन लेंगे परन्तु गणिएत, विज्ञान, दशेन आदि 
गम्भीर बिषयों में वह आगे न बढ़ सकेंगे। अतः एक >»र तो ऐसे 
लड़कों की सुत्रिधा के लिये शिक्षा की मय [दा कम करनी द्वोंगी, दूसरी 
आर विद्या और सभ्यता की प्रगति रुक जायगी। ऐसा कहा जाता है 
कि दक्षिणी अमेरिका में स्पेत और पुर्तंगाल से आये हुए आय्य कम 
हैं और आदिस निवासी तथा हबशी बहुत । इसीलिय उत्तरी अमेरिका 
के बराबर द्वी लबा चौड़ा और भौतिक सम्पत्ति से परिपृण होते हुए 
भी दक्षिण अमेरिका प्रगात शील नहीं है। यही भाव अव्यक्तरूप से 
भारत में देखा जाता है। जो लाग बशंव्यवस्था के अनयायी हैं. उनका 
यह दृढ़ विश्वास है कि यदि अन्त्यजों या अनाय्यों को ऊँची शिक्षा दी 
भो जाय तो भो वह उन्नत नहों हो सकते । उनके द्वाथों संस्कृति और 
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सभ्यता को तो क्षति पहुँच सकती है पर वास्तविक कल्याण न उनका 
होगा न दूसरों का । 
यह बातें भी अपरिपक विकारों और मूढ्थाहों का परिणाम हें । 


जो लोग आज उन्नत हैं वह कल बबर थे, जो कल बबर थे वह आज 
उन्नत हैं । यूरोप में सब से पहिले यूनान ने आगे पाँव बढ़ाया और 
अमर कीर्ति स्थापित कर गया । उन दिनों शेष यूरोप जंगली था । आज 
उन्हीं जंगलियों के वंशज प्रगति में अग्रगण्य हैं, यूनन का इस क्षेत में 
कोई स्थान नहीं है । सारत और मिश्र पीछे पड़ गये हैं. जिनको इन्होंने 
सभ्य बनाया वह आगे निकल गये हैं | आज से तेर्ह सौ ब्ष पूर्व अरबों 
को कोई जानता न था; मुहम्मद के उदय के थोड़े ही दिनों बाद उन्होंने 
संस्कृति के एक नये अध्याय की रचना की। शिवाजी के पहिले 
गहाराष्ट्र और ररूगोविन्द सिंह के पहिले पंजाब के जाटों के गुणों को 
कौन जानता था ९ अवः एसा मानने का कोई पुष्ट प्रमाण नहीं है कि 
कुछ लोगों में उदार ओर कुछ में ह्वीन बौद्धिक और अध्यात्मिक गुण 
अमिट रूप से बत्मान है और एक के गुण दूसरे मे नहीं आ सकते । 
यदि ऊपर की दिवेचना ठीक है तो यह बात तो स्पष्ट हुई कि 
मनुष्यों में एक दृरूरे स सर्वथा भिन्न शारीरिक बनावट तथा मानस 
शक्तियों बाली उपजातियां नहीं हैं ! उपजातियाँ हैं ही नहीं, आय्ये 
मंगोल, हबशी आदि विभाजन सबवथा कृत्रिम है, एसा भी नहीं कहा 
जा सकता | यह भी प्रत्यक्ष देख पड़ता है कि सब मनुष्यों की 
सांस्कृतिक अवस्था ८क सी नहीं है । और एक दूसरी बात और भी देख 
पड़ती 3, यद्यपि अभिनान के मारे लोग उसे सानना नहीं चाहते | वह 
यह है कि यद्यपि कुछ भूभागों के निवासी प्रघानतया आय्य या गधान- 
तथा मंगोल या प्रधानतया हबशी या प्रधानतया सेमेटिक हैं परन्तु बहुत 
से सभ्य देशों में सैकड़ों वर्षों के भीतर उपजातियों में सांकय्य आ 
गया है । विशेषतः उन देशों के निवासी जहां कई बार विदेशी आक्रमण 
हुए है इस दात का दादा नहीं कर सकते कि उनमें किसी एक ही 
उपजाति को रक्तधारा बह रहो हैँ । भारत की तथोक्त ऊँची जातियाँ 
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चाहे कितना भी अभिमान करें पर उनको आकृतियां और इतिहास 
पुकार पुकार कर कहते हैं कि वह सांकय्यदोष से बची नहीं हैं । 
उपजातियों में जो प्रत्यक्ष भेद हैं. उनका कारण भी कुछ होना 
चाहिये । जब यह बात निश्चित है कि मनष्यमात्र की जाति एक है तो 
फिर उपजातियों की उत्पत्ति इसी प्रकार हुईं होगी कि लोग एक दूसरे 
से बहुत प्राचीन काल में प्रथक हो गये । सब के पूज एक रहे हों या 
अनेक और सब आदिम मनष्यां का जन्म किसी एक प्रदेश विशेष में 
हुआ हो या युगपत्‌ कई प्रदेशों में परन्तु बहुत दिन हुए मनुष्य अलग 
अलग टोलियों सें बट गया। यह बेंटवारा कब हुआ ठीक नहीं कहा 
जा सकता। एथ्वी पर कई बार भौगमिक उपद्रव हुए हैं, ऋतुविपय्यय 
हुआ है । जहाँ आज ठंड पड़ती है, यहाँ कभी गर्मी पड़ती थी; जहाँ 
आज गर्मी है कभी वहाँ बफ़ बिछी थीं। जहाँ समुद्र है वहाँ स्थल था, 
जहाँ स्थल है वहाँ समुद्र था । फिर भी अलग हुए ४०-५० हज़ार वर्ष 
तो हुए ही होंगे, क्योकि १०-१९ हज़्वार बर्ष पहिले तो प्रथक्‌ उप- 
जातियाँ वन चुकी थीं । 
कुछ लोग वर्कलि प्रदेशों में जा पड़े, कुछ मरुभूमि में बस, कुछ 
भूमध्यरेखा के पाश्ववर्ती गर्म प्रदेश मे रहने लगे, कुछ को घास वाले 
लंबे लंबे मैदान मिले, कुछ ने अपने को ममुद्र से घिरा पाया । इस सब 
जगहों में रक सी परिस्थिति न थी-जीवन संग्राम का स्वरूप अलग 
अलग था। प्रकृति से तो सर्वत्र ही लड़कर रोटी छीननी थी परन्तु 
प्रति का चहुरा स्वेत्र एक सा स था। जंगल, मैदान, बफ़, मरुस्थली 
समुद्रतट मे अलग अलग प्रकार के शत्रुओं का सामना करना पड़ता 
था, परिस्थितियों के अनुकूल ही मनुष्यों की शारीरिक और मानस 
शक्तियों का विकास हुआ। किसी को शारीरिक श्रम अधिक करना 
पड़ता था; किसी को शरीर के साथ बुद्धि स भी अधिक काम लेना 
बड़ता था । कोई घूप से मुलस कर अकमस्मंण्य हो गया, किसी का बफ़ 
और ठंडी हवा के मारे नाझां दम था। जो लोग भाग्य से एसी जगह 
पड़े जहाँ ऋतु भी उप्र नथा और भोजन भी सुप्राप्य था उनको अह 
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नक्षत्र की क्रीड़ा देखने का भी अवसर था ओर जगत्‌ के रहस्यों के 
विषय में सोचने को भी प्रव्न॑त्ति होतो थी । इस प्रकार परिस्थितियों ने 
हज़ारों बष में इन प्रथक्‌ टोलियों के कुछ गुणों को जगा और कुछ को 
दबाकर तथा इनके अवयबों के गठन में अपने अनुकूल परिवत्तेन करके 
इनको प्रथकू उपजातियों का रूप दे दिया। बाजरूप से सब में सभी 
गुण होते हुए भी, कुछ ऐसे गुण सुप्र हो गये जिनकी डस परिस्थिति 
में कोई उपयागिता न थी। इन्हीं बातों न उपजातिय के इतिहासों को 
विभिन्न बना दिया । हिसाच्छन्न उत्तरीय ध॒व प्रदेश या अफ्रीका के तप्त- 
बालहुकामय प्रान्तों में किसी उच्चकोटि को सभ्यता का उदय होना 
आश्चय्य की बात होती | यह ऐसे भूभाग हैं द्वी नही जह। दर्शन, 
विज्ञान, कला, साहित्य, के लिये चित्त को म्कूति मिल सके | मनृष्य 
अपने को जीवित रख ले यही बहुत है। यहाँ बड़े बढ़े राज्य या 
साम्राज्य भी नहीं म्थावित हो सकते थे * यही सब बातें हैं. जिन्दोने 
हज़ारों वर्षों में उपजातियों को एक दूसरे से नितानत भिन्न बना दिया। 
किसी उपजाति का जीवन देवलोक से टक्कर लेन ल्रगा. किसो का 
शिकारी पशुओं से थोड़ा ही ऊपर उठ पाया | 


अब इनमें से किसी को उत्कट और फक्िसी को निक्ृष्ट कहने के 
पहिले उत्कषे का अर्थ भी समझ लना चाहिये। साहित्य, कला, विज्ञान, 
दर्शान अच्छी चीज़ें हैं । यह जीवन को सुन्दर, सुखद बनाती हैं, इनकी 
सहायता से हम कम से कम कुछ देर के जिये अपने दुःखों को भूल 
जाते हैं और विराद के साथ अपने एकात्म्य का अनुभव करते हैं। 
ज्ञान में स्वयं एक प्रकार का आनन्द है, फिर बह हमें परित्थितियों को, 
वातावरण को, जीतने में सहायता देता है। इसलिये आज मनुष्य 
भूगर्भ में, समुद्र के जल के नीचे, आकाश में, ठंडे देशो मे, गरम देशों 
में, स्वच्छुन्द्ता से आता जाता है और प्रकृति पर ऊपर विजयी होता 
है । यहाँ बैठे बैठे करोड़ों कोस दूर की बातें जान लेता है, कई हज़ार 
कोंस पर रदने वालों से बात कर लेता है । यह बातें निःसन्देह उपादेय 
हैं और उत्कर्ष की बोघरऊ हैं। जिन लोगों में यह पायी जाती हैं, 
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जिन्होंने इनके आविष्कार ओर प्रचार में सहायता दिया है, वह 
निःसन्देह उत्कृष्ट हैं। पर एक और बात है। जो प्राणी अपने वाता- 
वबरण के अनऊूल नहीं होता वह उस वातावरण के लिये निम्रष्ट है। 
समुद्र की मडली मीठे जल के लिये और नदी की मछली समुद्र के 
लिये निऊृष्ठ है। इस दृष्टि से विचार किया जाय तो प्रत्येक उपजाति 
डस वातावरण के लिये जिसमें उसका जोबत नित्रोदद करना था ठीक 
थी । यदि ऐसा न होता तो वह कब्न की नष्ट दा गयी होती । एक बाता- 
बरण में रइने वाले दूसरे वातावरण में कष्ट पाते, रह ही न पाते । इस 
दृष्टि से ता वह वहाँ के लिये निऊ्रष्ट थे। गरम अफ्रीका का रहतर वाला 
श्रुव प्रदेश के लिये निक्रष्ट, ध्रुव प्रदेश का निवासी अद्भोक़ा के लिये 
निकट था | हजार वैज्ञानिक साथनों के होते हुए भी ठंडे यूरात के रहने 
वाले गरम देशों में नहीं पनपने । उनकी बदुत से रोग घेर लेते हैं, 
शरीर और मत्तिष्क की शक्तियाँ क्षीण दो जाती हैं, बहुधा ता दो तीन 
पीड़ियों में बंश का लोप हो जाता है ' इसो प्रकार बद उत्जातियाँ जो 
जंगल पहाड़ों म॑ बढ़ी थीं सभ्य वातावरण के लिये अनुकूल न थीं था 
यों कहिये कि सभ्य वातावरण उसके अनुकूल न था। उनमें से कुछ तो 
नष्ट ही हो गयीं, उनमें एक आदसी भी न बचा । कइयों का शारीरिक 
ओर नतिक पतन हो गया। हम लोग जो हजारों बप से सभ्य बाता- 
बरण में रहते आये हैं उनकी अपनो तुलना में निहुष्ठ भले ही कहे 
परन्तु यह उनके साथ एक प्रकार का अन्य य ४ । यदि उनको भी 
अवनर मिले तो उनके भी वह गुण जो हय़ारों वर्षा से काम में न 
आने के कारण प्रसुप हो गये हैं जागरित हो उठ और वह भी सभ्य 
ओर संस्कृत कहलाने के अधिकारी बन जा4थं । परन्तु यदि हम उनको 
यकायक अपने मुक़ताबिले में ला खड़ा करंगे तब ता बहू नहीं ठद्दर 
सकते । बोदिक, नेतिक, आध्यात्मिक, सभी दष्टिया से बह निरृष्ट पाये 
जायंगे। दज़ारों वर्ष की सैल एक दिन में नहा घुल सकती परन्नु 


जीवन संघषे में किततों को धोने का अवकारा ही नहीं मिल्षता । 
संकरता के दोष भी इसी कारण द्वोते हैं। जिनझी सांध्कृतिक 


( १७ ) 


अवस्था एक सी है, जिनके शरीर और मधघ्तिष्क मिलठो जुलती परि* 
स्थितियों में काम करने के अभ्यस्त हैं, उनमें वित्राह होने से कोई हानि 
न होगी, चाहे वह किसी देश के रहने वाले हों और किसी उपजाति के 
हों। परन्तु जिनकी सांस्क्रतिक अवस्थाओं मे बहुत अन्तर है उनका 
विवाह सचमुच अनमेल विवाह है | प्राचीन काल में जैसे विवाह प्रति- 
लोम ' कहलाते थे वह अनमेल विवाह की पराकाएा रहे द्वों परन्तु 
आज भी ब्राद्मण और गोंड भील डोम का विवाह, कुलीन भारतीय 
या यूरोपियन और हृथशी का विवाह, कम अनमेल नहीं हैं 

ऐसे विवाह अच्छे नहीं होते | इनसे जो सनन्‍्तान होती है व्द या 
तो दो तीन पीड़ियों मे नित्रश हो जाती है या दुहल ओर रोगी द्वोती 
है।एसा न भी हुआ तो उसमें संम्कृत पू्वज के दुण दब जाते हैं 
निऊृष्ट पू्वंज के गुण ऊपर आ जाते हैं | यदि ऐसे बहुत से विवाह हो 
जाय॑ तो सभ्यता और संस्कृति को क्षति पहुँचना की काफ़ी सम्भावना 
है । ऐसे विवादों से जा सन्‍तान होगी उसमें अपने असमभ्य पूछजों से 
क्ररता, भौतिकता, रूढ़िपपता और अपने सभ्य पूर्वजों से कुटिलता, 
चातुय्य और स्वार्थपरता आ जायगी: न उसमें असभ्य पूव जों की सादगी 
रह जायगी, न सभ्य पूव॑जों की विचाररीलता और धम्मबुद्धि। अतः 
ऐसे विवाद करापि श्रेयस्कर नहीं हो सकते। इस कहने का यह 


सन्गतः इस बात को फिर दुद्टराता ईँ कि उपजातिद्वेष बड़ा भयावह भाव 
है । आज कल इसमें झडे विज्ञान की पुट मिल गयी है । यदि यह श्राकृतिक हो तो 
भी किसी प्रकार यह सिद्धि नहीं होता कि इसका होना श्रेयस्कर है। मनुष्य ने 
अपनी गश्रकृृति को, अपने स्वभाव को, दबा कर ही उन्नति की है। इसी का नाम 
संयम है । उपजातियों के अनावश्यक भेद को मिटना है, उनको एक सांस्कृतिक 
स्तर पर ले आना है । नाक आख की आऊति में भेद रहे तो उससे कोई हानि नहीं 
होती । जब तक यह भात्र रहेगा कि एक मनुष्य दूसरे मनुष्य से प्रकृत्या ऊंचा है तब 
तक संघष रहेगा, अशांति रहेगी । आर्य, सेमेटिक, मंगोल, दबजशी सब दी मलुष्य 
जाति के अंग है अर इनको एक दूसरे के निकट लाने में ही जगत का कल्याण 
है ! इस सम्बन्ध में उनका ही जो आज सभ्य और संस्कृत है दायित्व है। यवि 
अभिमान में पड़ कर उन्हाने दूसरं। को कचलने का प्रयास किया, जैसा कि हो रद्दा 
है, तो घोर अनर्थ दोगा। 


काका... 


( ९८ ) 


तांत्पय्थ नहीं है कि कोई सदा के लिये उत्ह्ष्ट है; अभिप्राय केवल इतना 
है कि जब तक संस्कृति भेद है तब तक सांकय्य बचाना चाहिये और 
सब को.ऊपर उठाने का प्रयत्न करते रहना चाहिये। आज से कई 
हजार वर्ष पहिले यह अदेश दिया गया था #छणुध्वम विश्वमाय्यम्‌-- 
विश्व को आय्य बनाओ | 


दूसरा अध्याय 


आय्ये उपजाति 


जैसा कि मैं पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ, उपजातियों की कोई 
एक प्रामाणिक और निश्चित सूची नहीं हे । विविध विद्वानों ने विविध 
वालिकाएं तैयार की हैं । इसमें कोई आश्चय की बात नहीं है। उप- 
जाति की कोई ठीक, परिभाषा ही नहीं है जिसको कसौटी मान कर 
मनुष्यों का विभाजन किया जा सके।| यदि किसी एक रंग के साथ एक 
प्रकार की आँख और नाक ओर मस्तिष्क का नित्य सम्बन्ध होता तब 
तो बात सरल होती पर ऐसा होता नहीं। गाल की उभरी हड़ी कई 
प्रकार के मस्तिष्कों के साथ पायी जाती है; एक ही शिरोनाप वालों 
में कई प्रकार की आँखें और नाकें मिलती हैं. । कोंई विद्वान एक अंग 
को महत्ता देता है, दूसरा उसको गौण मानता है| इसी लिए भिन्न भिन्न 
प्रकार से बिभाजन हुआ है। पर चाहे कोई तालिका ली जाय उसमें 
आय्य उपजाति का उल्लेख अवश्य मिलेगा । 

नाम तो आता है परन्तु आय्य किसे कहना चाहिये इस सम्बन्ध 
में मतभेद रहा है और है। सचमुच कोई आय्ये डपजाति है इस ओर 
पहिले पहिले आज से लगभग १५० वर्ष पहिले ध्यान गया | उन दिनों 
कलकत्ते में सर विलियम जोन्स संस्कृत पढ़ रहे थे । उनको पढ़ते पढ़ते 
यह देख पड़ा कि संस्कृत क४ बातों में श्रीक, लैटिन, जर्मन और 
केल्टिक से मिलतो है। यह विलक्षण बात थी | हीगेल के अनुसार एक 
नयी दुनिया मिल गयी । इस भाषासाम्य का एक ही कारण समझ 
में आता था । अति प्राचीन काल में कोई भाषा रही होगी जो अब 
कहीं बोली नहीं जाती | उसी से यह सब विभिन्न भाषाएँ निकली 
होंगी, जैसे संस्कृत या प्राकृत से हिन्दी, मराठी गुजराती आदि 


( २० ) 


आधुनिक भारतीय भाषाएँ निकली हैं । सर विलियम जोन्स ने तीन 
ही चार भाषाओं के साम्य पर खियाल किया परन्तु बाद में देखा 
गया तो बीसों भाषाएं संल्कत से मिलती पायी गयीं। यदि हम 
भारत से पश्चिम चलें तो पहिले पश्तो फिर बलूची फिर इरानी 
(फ़ारसी ) मिलेगी । यह तीनों श्राचीन ज़ेन्द से निकली हैं। ज़ेन्द 
संस्कृत से त्रिल्‍्कुल ही मिलती है । फिर रूस और बल्गारिया की स्‍लाव 
भाषायें, आ५निक यूनानी और इटालियन, जमन, फ्रंच्, अंग्रेज़ी, 
डच, डेनिश, पुतगाली आदि यूरोप की प्राय: सभी प्रचलित भाषाएं 
है प्राय” इस लिये कहता हूँ कि तुर्की, फिनी और हंगरी की 
सग्यार भाषाएं इस सूची के बाहर हैं । इसका तात्पथ्य यह निकला 
कि प्राचीन साहित्यिक भाषाओं में संस्कृत, जेन्द, आीक और लेंटिन 
ओर आजकन की प्रचलित भाषाओं में इन्ही चारों से निकली 
बंगला, गुजराती, हिन्दी, मराठी, पश्नो, ईरानी, रूसी, जमन, ,फ्रेच्च, 
अंपेज़ी. इटालियन, स्पैनिश, पुतेगाली, डच, आफ़िकान एक दूसरे से 
मिलती हैं. और मिलने का एक हो अथ हो सकता है कि इनका उद्गम 
एक द्वी जगह से हुआ है । हमारे देश में तो लोग यही समभते है कि 
संस्कृत ही सब का स्रत है परन्तु ऐसा मानने के लिये कोई प्रमाण 
नहीं है | संसक्रत अपने समय वी सरश भाषाओं की माता नहीं, बह्विन 
ही होगी ! यह हो सकता है कि चूंकि उसका साहित्य सबसे पुराना 
है इस लिये वह व्याकरण के नियमों में जल्दी बैंध गयी और 
इसी लिये उसका रूप आदि भाषा से औरो को अपेक्ता अधिक 
मिलता है । 

ऊपर भाषा की जिस समता का उलत्जेख किया गया है वह इतना 
स्पष्ट है कि जो इनमे स दों तीन भाषाओं को पढ़ेगा उसका ही ध्यान 
उधर जायगा। बहुत से संज्ञा शब्द सब मे हैं, कई धातु और सर्वनाम 
भी थाड़े ही उलट फर के साथ मिलते हैं | बीच की भाषाओं को 
छोड़ दीजिये, संस्क्र, ईरानी और अं जी का ही लीजिये । नमूने के 
तौर पर थोड़े ही उदाहरण पर्य्याप्त हे गेः-- 


( २१ ) 


संस्कृत इरानी अंग्रेजी 

पिठृ पिदर फ्राद्र 

सात मादर मदर 

भ्रात्‌ बिरादर ब्र्द्र 

दुह्ति दुखर डाठर 

पद्‌ पा फ़्ट 

गो गाव काडउ 

च्न्‌ अन्न्‌ ज्नाउ 

भू बू ( दन ) बी 

ध्मस्‌ अर-हस (तन [शुद्ध रूप नहीं मिलता 
इज़ (है) में विद्य- 
मान है ] 


यह तो बहुत थोड़े से शब्द हैं । ऐसे सैकड़ों शब्दों की सूची बन 
मकती है | शब्दों के अतिरिक्त ग्रीक, लेटिन, जेन्द और र'स्क्ृत का 
व्याकरण भी समान था । आजकल तो इनसे निकली हुई भाषाओं का 
ब्याकर ण॒ सबत्र सरल हो गया है | 

परन्तु यदि उत्तर भारत से लेकर बीच के कुछ भा!गें को छोड़कर 
पश्चिमी यूरोप तक के निवासी ऐसी भाषाओं को बोलते हैं. जो 
किसी समय किसी एक ही भाषा से निकली थीं तो यह प्रश्न स्वभावतः 
उठता है कि ऐसा केसे हुआ ? इस भअश्न का 5त्तर भी स्वाभाषिक 
रीति पर एक ही हो सकता था और बही उत्तर दिया भी गया | यही 
समभ में आया कि भाषा साम्य का कारण यह हैँ कि किसी समय 
में इनके पुबज एक थे। कई विद्वानों न इस मत को पुष्ट किया। प्रोफ़े- 
सर मैक्सम्युलर के शब्दों में, एक ऐसा समय था जब कि भारतीयों, 
इईरानियों, यूनानियों, रोमनों, रूसियों, केल्टों ( वेल्स और पश्चिमी 
फ्रांस के निवासी ) ओर जर्मनां के पू्वेज एक ही बाड़ों में ही नहीं, 
एक ही छत के नीचे रहते थे । उनको यह वात पूर्णरूपेण प्रमाणित 
प्रतीत होती थी कि अंग्रेज सिपाहियों फी धमनियों में वही रक्त 


६ कर 


बहता है जो साँवले बँगालियों के शरीर में बह रहा है | उनकी राय 
में कोई भी निष्पक्ष जूरी यह निश्य दे देगा कि हिन्दू , यूनानी और 
जमेन एक ही वंश में उत्पन्न हुए हैं। मैक्सम्युलर बहुत बड़े विद्वान 
थे। उनके पीछे जो लोग इस क्षेत्र भे आये उनकी विद्धत्ा की भी प्रतिष्ठा 
थी । भाषा साम्य ऐसी अत्यक्त बात थी कि उससे मुँह नहीं सोड़ा 
जा सकता था । फलतः यह एक स्वमान्य सिद्धान्त बन गया कि 
यह लोग जिनकी भाषाएँ संस्क्ृत-ईरानी-पीक-लेटिन की मातृ स्वरूपा 
पुरानी अज्ञात भाषा से निकली हैं किसी समय एक ही जगह रहते थे 
अथोत्‌ इनके पूर्वज एक थे। जब यह लोग दूसरे देशों में फेले तो 
काल के प्रभाव से, जलवायु के श्रभाव से तथा दूसरे लोगों के सम्पके में 
आने के कारण भाषाओं में अंतर पड़ गया और बढ़ता ही गया, यहाँ 
तक कि उसने साम्य को दवा दिया है। इसको दूसरे शब्दों में यों कहेंगे 
कि यह लोग एक ही उपजाति के हैं। पहिले पहिले यह विचारधारा 
जर्मनी-इंगलैएड से फेली । वहाँ के लोग लंबे और गोरे होते हैं, आँखें 
बड़ी होती हैं, नाक सुन्दर होती है। रानी मूर्तियों के देखने से प्रतीत 
होता है कि पुराने यूनानी भी लंबे और झुन्दर होते थ। बैदिक काल 
के आय्यों का जो वर्णन मिलता है उससे विदित होता है कि वह भी 
ढंबे, गोरे, सुडौल शरीर वाले थे। बस इन्हीं आधारों पर इस उप- 
जाति की शारीरिक बनावट का एक चित्र बना लिया गया। भारत, 
यूनान, रोम, वबतंसान यूरोप सभी सभ्य हे. और अपने को दूसरों की 
अपेक्ता संयमी, सुशील, सदाचारी सममते है । इससे यह भी तय हो 
गया कि इस उपजाति ने प्रथ्वी पर सम्यता और संस्कृति फेलायी और 
जो लोग इसमें उत्पन्न होते हैं वह दूसरों की अपेक्षा नेतिक, बौद्धिक 
आर आध्यात्मिक गुणों में अच्छे होते हैं। बिद्धानो का यह मत 
सामान्य जनता को भी बहुत भाया । यूरोप के लोग आज तो जगह्ठि- 
जयी, जगदूगुरु हैं ही, उनको यह जानकर बड़ा सनन्‍्तोष हुआ कि 
डलका यह उत्कर्प आकस्मिक नहीं वरन्‌ नेसरगिक है और उन्नति उनकी 
नसो में बहती है । भारत के पण्डितों को तो यह बात कुछ पसन्द नहीं 
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आयी कि उसकी और यूरोप के स्लेच्छों की वंशपरम्परा एक द्वी है । 
उन्होंने इस ओर विशेष ध्यान भी नहीं दिया। परन्तु साधारण पठित 
हिन्दुओं को यह्‌ बात अच्छी लगी । राजनीतिक दृष्टि से अंगरेज़ों के 
दास होने के कारण उनका इसीमें सन्‍्तोष हुआ कि वंशदृछया हम 
अपने प्रभुओं से अभिन्न हैं। अंग्रेज़ सिपाही की ठोकरों से घायल 
साँवले बंग!ली के लिय यही धन्यमान्यता का विषय था कि बह अपने 
एक निकट सम्बन्धी के हाथों पिटा था। इस प्रकार लोकाश्रय पाकर 
यह मत खूब फेला । 

दो बातें रह गयीं। एक तो इस उपजाति के लिये ठीक नाम दना, 
दूसरे यह निश्चय करना कि यह पहिले कहाँ रहती थी और वहाँ स 
कब उसके टुकड़े अलग अलग हुए । भाषा के नाम पर ही उपजाति का 
नामकरण किया गया | आदि भाषा को कुछ लोगों ने पहिले 
इण्डो-यूरांपयन ( भारत-यूरोपीय ) कहा । यह नाम बहुत व्यापक 
था। दूसरा नाम इण्डा-जमेन (भारत-जर्मन ) सोचा गया, 
इसलिये कि यह सब खाज जम॑नी से हां आरम्भ हुई और जमेन 
बविद्वान्‌ अपनी भाषा को पग्रघानता दना चाहते थे। परन्तु इसी कारण 
से यह नाम दुसरों को नापसन्द्‌ हुआ । इसके पहिले इस भाषा के लिय 
संस्क्रृतिक नाम भी सोचा गया था पर यह भी बहुत ही संकीणं अतीत 
हुआ। क्योंकि इसस दूसरी शाखाओं की अपेक्षा संस्क्रव का महत्त्व 
बढ़ गया । अन्त में आये ( यूरोप में, आरय्यन ) नाम अ्चलित हुआ । 
आरम्भ में यह नाम संस्कृत-जेन्द आर इनसे निकली भाषाओं के लिये 
रक्‍खा गया था पर अब यह पुरानी माद भाषा के लिये प्रयुक्त हो गया । 
इसी प्रकार उवजाति भी इण्डो-यूरोपियन, इण्डो-जमेंनिक, कॉकेशियन 
आदि नामों के धीरे धीरे छोड़ता हुई अब आय कहलाती हे । 


न्‍्पँ 


आय्य उपजाति के आदिम निवास स्थान के बारे में भी बड़ा 
शाख्राथ रहा । भारतोय परिडत तो यही सानते हैं कि आरय्यों का घर 
अनादि काल से भारतवर्ष का उत्तरीय भाग, दिमालय ओर विन्ध्य 
तथा पूरब पच्छिम के समुद्रों के बीच का भूभाग कि जिसमें अद्याव्त 
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और आर्य्यावर्त आ जाते हैं, रहा है। यूरोपीय विद्वानों में से अधि- 
कांश ने मध्य एशिया को यह महत्त्व दिया ! उनकी राय में यहीं से 
आयर्य उपजाति की टुकड़ियाँ दक्षिण, दक्षिण-पूर्व और पच्छिम की 
ओर फेलीं | कुछ लोगों ने यूरोप में ही उस म्थान को ढूंढ निकालने 
का प्रयत्न किया परन्तु सध्य एशियान्वाद के आगे यह लेग ठहर न 
सके ! लोकमान्य विलक ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया कि आय्याँ 
का मूल निवास आज से लगभग दस हज़ार वर्ष पहिले उत्तरीय 
भव प्रदेश में था। आज कल कुछ लोगों का मत है कि आय लोग 
इराक़-बैबिलन से चारों ओर फैले । यही इस पुस्तक का मूल विषय 
है, अतः आगे के अध्यायों में हम इस पर विस्तार से विचार करेंगे । 
भाषा की सहायता से आय्य उपजाति के तत्कालीन जीवन के 
सम्बन्ध में भी कुछ 'अटकल लगाया जा सकता है। विद्वानों ने इस 
ओर काफ़ी विचार किया और बहुत सी रोचक बातें निकार्ली | हम 
यहाँ दो तीन उदाहरण ही दे सकते हैं । इन सभी भाषाओं में लड़की 
के लिये जो शब्द आया है वष्द संस्कृति के दुह्ति ( दुह्दिता ) स मिलता 
है । दुद्दित दुद्ू धातु से निकला है । इसका अर्थ है दृहने वाली। इसस 
यह्‌ अनुमान होता है कि उन दिनो गऊ दूहने का काम लड़की के सपुद 
था | गऊ के लिये सब में मिलते हुए शब्दों का पाया जाना यद्द बतलाता 
है कि वह लोग गाय पालते थे | ययौस्‌ (द्योः, थावा ) दिव धातु से 
निकलता है । इस धातु का अथ है चमकना । इसी धातु से देव निकला 
है। यौस्‌ मीक में ज़्यूस रूप से पाया जाता है और इन सभी भाषाओं 
में दित्र, चूस, दियस , देव आदि मिलते-जुलते शब्द पाये जाते हैं । 
थौ: पितर ज्युपिटर हो गया । इसस यह सिद्ध हाता € कि आय्य लोग 
अपने उपास्यों को चमकते शरीरों वाला मानते थे। द्वार, दर, डोर 
थतलाते हैं कि उनके घरों में दरवाजे होते थ | बैलों के कन्धों पर जो 
जुआ रक्खा जाता दै डसे संस्कृत में युग कहते ८। वह शब्द युग, 
जुग, योक आदि रूपों में बराबर मिलता है और यह बतलाता है कि उन 
दिनों भी जानवर जोते जाते थे । जानवर को पद्मु कहते हैं । पद्मु वद्द 


जा, 


है जो पाश से बाधा गया हो, यद्द पशु शब्द पेकस, पेसस, फ़ेहू, फेहू 
आदि रूपों में पाया जाता है और यह बतलाता है उन दिन पशु पाले 
जाते थे, सम्भवतः जंगली जानवर फंसा कर बाँघे जाते थे । लोगों की 
सम्पत्ति का अनुमान उनके पश्चुओं की संख्या से होता था | ऋषिपुनियों 
का ऐसा हो वर्णन मिलता है| लैटिन में भो यही पेस +-पेकस धन का 
पर्य्याय हो गया । जिसके पास जितने पञ्ुु, उसके पास उतना ही धन, 
यही भाव था। संस्कृत का नो शब्द नाव रूप में मिलता है और यह 
बतलाता है कि चद लोग पानी में नाव चलाते थे । नाव खेने के डॉडे को 
संस्कृत में अरित्र कहते हैं। यह शब्द भी अरु, ओर आदि रूपों में 
मिलकर इस मत को पुष्ट करता है कि जहाँ बह लोग रहते थे वढाँ जल 
था और नाव चलती थी । कपड़ा बुनने को संस्कृत में बयू कहते हैं । 
यही शब्द बाफ़, बीव आदि रूयों में मिलता है और यह बतताता है कि 
डस समय कपड़ा बुना जाता था । 

जैसे कुद्ध शब्दों के अध्तित्व से कुद्ध बातों का अनुमान किया जाता 
है बेल ही दूसरे शत. के अभाव से भी कुछ अटकल लगाया जा 
सकता है | परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि अभाव के आधार पर 
जो तक खड़ा होता है बह अध्तित्वमूनक तक के बराबर पुष्ट नहीं 
होता । यदि पेट के लिये इन सब॒ भाषाओं में समान शब्द न मिलें तो 
इससे यह अनुमान तो नहीं किया जा सकता कि उन प्राचीन आय्यों 
के शरीर में पेट होता ही न था। फिर भी यदि शेर या हाथी के लिये 
समान नाम नहीं मिलते या पत्थर के लिये एक शब्द नहीं मिलता तो 
ऐसा अनुमान करने का अवसर है कि सम्भवतः उस प्रदेश में यह पश्ञु 
न होते थे और आय्य लोग पत्थर के घरों में न रहते थे। इसी प्रकार 
के और बहुत से अनमानों से बड़ी बड़ी पुस्तकें भरी पड़ी हैं । विषय 
बड़ा द्वी रोचक है और अभी ्ड्लि दिशा में_ बहुत खोज का अवब- 
काश दे । हक 2 

परन्तु इस सारी इमारत को नींव/[मिंलो कल्पना द्द 
विषय है। भाषाओं के साम्य को दे 
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शापाओं के बोलने बालों में भी साम्य रहा होगा और फिर साम्य के 
परिचायक लिंग ढेंढ़े जाने लगे। पर यह बात कैसे मान ली जाय कि 
जिन लोगों की भाषा एक है उनके पूवेज भी एक थे ? आज जो लोग 
हिन्दी बोलते हैं उनकी विषमता प्रत्यक्ष है ! घोरे घोरे हिन्दी भारत की 
राष्ट्रभाषा तो बन ही रही है, करोड़ों मनुष्यों की माठभाषा होती जा 
रही है | उसमें कोल भील गोंड आदि जंगली और 'अधे-जंगली लोगों 
फी बोलियों के शब्द भले ही मिल जायूँ पर उन बोलियों को उसने दबा 
दिया है। अरबी के बहुत से शब्द तुर्की, इेरानी और भारतीय भाषाओं 
में मिल गये हैं पर इन भाषाओं के बोलने वाले अरब नहीं हैं। सबसे 
चढ़ा उदाहरण तो ऑप्रेज़ी का है। आज इस भाषा को केवल अंग्रेज ही 
नहीं घरन प्रथ्वों के अनेक प्रदेशों के निवासी बोलते हैं जिनकी भाषा 
के सिवाय अंग्रज़ों से कोई भी समता नहीं है। भाषा के साथ साथ 
अंग्रेजों के खानपान, बेष-भूषा आदि की भी नक़ल की जाती है पर 
नकल करने वाले अंग्र ज्ञों ले स्ंथा भिन्न हैं। यदि भाषा मात्र की 
खमता देखकर कोई इन सबको एक मान ले और फिर इनमें एकता के 
लक्षण टूंढ़ने लगे तो उसे कुछ बातें तो मिल ही जायंगी पर उसका 
विभाजन निराधार और छऋृत्रिम होगा । भाषा और सभ्यता के बाहरी 
अआउडम्बर के एक होने से वंश की एकता सिद्ध नहीं होती । 

इससे यह बात निकली कि जब तक दूसरे पुष्ट प्रमाण न मिल्ठें तब 
तक यह बात नहीं कही जा सकती कि छत्तरी भारत से लेकर पश्चिमी 
यूरोप तक प्राय: एक ही उपजाति के लोग बसे हैं। और सच तो यह है 
कि कोई दूसरे पुष्ठ प्रमाण मिलते भी नहीं। जो मिलते हैं बह इसके 
कुछ बिरुद्ध ही जाते हैं | यह बात प्राय: निर्विवाद रूप से सिद्ध हो चुकी 
है कि पश्चिमी यूरोप में रहने वालों का एक बड़ा भाग किसी ऐसी उप 
आति का बंशञ़ हे जो बहाँ उत्तर अफ्रीका से गयी थी। अतः अब 
ऐसा तो साना नहीं जाता कि कोइ एक उपजाति थी जिसकी सन्‍्तान 
इतनी फेल गयी है । जमेनो के शासक दुराग्रह बश अपने को भले ही 
आय कहें परन्तु विद्वानों का बहुमत यहा है कि आये नाम उन्हीं 
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लोगों के लिये उपयुक्त है जो भारत के वैदिक काल के आय्यों तथा 
प्राचीन पारसियों ( इरानियों ) के पूबज थे। जो आय्ये उपजाति थी 
उसकी दो ही निश्चित शाखाएं हुईं । एक वह जिसका सम्बन्ध भाश्त 
से हुआ, दूसरा वह जिसका सम्बन्ध ईरान से हुआ । पहिले की भाषा 
संस्कृत, दूसरे +ी ज़ेन्द या पहलवो थी । पहिले का बर्म्मप्रंथ वेद, दूसरे 
का अवेस्ता है। फ्रिंसी सनय यह दोनों एक थे इसके तो शतशत 
प्रमाण हैं । इनमें से कुदड का उल्लेख आगे के अध्यायों में होगा । 

परन्तु कोई बहुप्रसवा आयये उपजाति रही द्वो या न रही हो, एक 
ही उपजाति के वंशज हज़ारों कोस में फेले हों या न फैले हों, यह तो 
स्पष्ट है कि वह भाषा जिसे सुत्िधा की दृष्टि से मूल आय्ण भाषा 
कहना ठीक होगा, इतने विस्तृत प्रदेश मं फैली | संल्कृत, ज़ेन्द, ग्रीक 
ओर लैटिन इसक्री साहित्यिक लड़कियाँ हें और आज यह किंचित 
विक्ृत रूपों में मद्रास छोड़कर प्रायः समस्त भारत, अफगानिस्तान, 
बद्चिध्तान, इरान तथा प्रायः समस्त यूरोप, अमेरिका और अआस्‍्टरे- 
लिया में बोली जा रही है। अमेरिका और आस्ट्रेलिया में तो यह 
पिछले तीन चार सौ वर्षों में पहुँची है. परन्तु यूरोप में तो यह कई 
हज़ार वर्ष पहिले पहुँच गयी थी । यह वात कैसे हुईं, इसका कोई उत्तर 
होना चाहिये । 

एक भाषा दूसरे देश में या तो उपनित्रेश बसाने से जाती है या 
जीतकर राज्य स्थापित करने से । व्यापार के द्वारा भी भाषा का प्रचार 
हो सकता है। अब यदि यह सिद्ध है कि बहुत बड़ी संख्या में आख्य 
लोग जाकर सारे यूरोप में नहीं बसे तो उनकी भाषा कैसे फैली ? 
इसका भी कोई प्रमाण नहीं है कि किसो समय बलवान ओर चिर- 
स्थायो आय साम्राज्य यूरोप में स्थापित हुए । बहुत से हिन्दू तो ऐसा 
मानते हैं कि युविप्तिर के राजसूय यज्ञ के पहिले अजनादि ने दिग्विजय 
करके सारे भूमएडल को जीत लिया धा । अब इसका कोई प्रमाश लो 
हमारी जनश्रुतियों के सिवाय कहीं मिचता नहीं। फिर यदि यह बात 
सच भो द्वो तो महाभारत को ५ इज़ार वर्ष हुए और यूरोप में आये 
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भाषा स्यथात्‌ इसके पहिले पहुँच चुकी होगी । कम से कम पाणडवों के 
दिग्विजय का कोई स्थायी प्रभाव तो नहीं ही पड़ा । महाभारत के युद्ध 
में जो नरेश सम्मिलित हुए थे उन सबके राज्य भारत में ही थे । अतः 
यदि भारत के बाहर के देश जीते भी गये तो उनसे जो संबंध स्थापित 
हुआ वह तत्काल टूट गया। इतने से यहाँ की भाषा विजित देशों में 
नहीं फैल सकती थी । 

पर यह भी निश्चित है कि प्राचीन काल में भी मारत का सम्बन्ध 
दूर दूर के देशों से था। यहाँ के व्यापारी दूर दूर तक जाते थे । ईरान 
का तो सम्बन्ध और भी विस्तृत था। ईरानी व्यापारी भूमार्ग से भी 
दूर दूर तक आ जा सकते थे और अपना माल दूर दूर तक पहुँचा 
सकते थे । कुछ तो आय्य भाषा इस प्रकार जा सकती थी और गयी 
भी होगी । 

सम्भावना इस बात की है कि आय्यों की कु टुऊड़ियाँ अवश्य 
इधर उधर फैलीं। उनका आदिम स्थान चाहे जहाँ रहा हो वहाँ से 
समय समय पर कुछ लोग निकले और इधर उधर फैले | वह जिस देश 
में गये बहाँ उन्होने अपनी बस्तियाँ बसायी । कहां तो एउन्दोंने अवसर 
पाकर आदिस निवासियों को अपना दास बना लिया, कहीं उनमें धीरे 
धीरे मिल गये । किसो जगह उनकी संख्या मूल निवासियों से अधिक 
रही होगी, बहुधा कम । वह अपने मूल निवास से प्रथक्‌ होने के पहिले 
ही सभ्यता की ओर बढ़ चुके थे । पश्चुओं को पालते थे, घर बनाते थे, 
कपड़े बिनते थे और सीते थे, घातुओं से काम लेते थे। इसलिये वह 
अपने पास पड़ोस के बत्रोरों से अधिक सभ्य ही नहीं जीवन संग्राम के 
लिये अधिक सन्नद्ध थे । जहाँ उनकी संख्या कम थी बहाँ भी उनकी 
संस्कृति की धाक बैठ गयी । इसलिये आय्य भाषा सबत्र फेल गयी। 
परिस्थति के अनुसार कीं उसका रूप प्रायः शुद्ध रहा, कहों उसमें 
न्यूनाधिक पूर्व श्रचलित भाषाओं के शब्द मिले। 

आय्य लोग अपनी भाषा ही नहीं, अपनी संस्कृति भी ले गये। 
डनकी विचारशेली भी फेल गयो | उनकी देवसूची में विजितों के 
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स्थानीय देव देवी भी आ मिले और जितना ही आये लोग अपने मूल 
स्नोत से दूर पड़ते गये उतना ही अधिक स मिश्रण द्ोना स्वाभाविक भी 
था परन्तु उनक्री अपनी कथाओं, गाथाओं और देवमालाओं को दी 
प्रधानता मिली | यह बात हम भारत में ही देखते हैं । प्राचीन वेदिक 
घम्मे के साथ कई प्रकार के भूत, मैरव, शीवला, विनायक, पिशाच, 
पशु, पक्षी, पेड़, नदी आदि की पूजा इस भांति मिल गयी है कि यदि 
उसको निकालने का प्रयास किया जाय तो लोगों को प्रतीत होगा कि 
सनातन धम्म का ही मूलोच्छेद किया जा रहा है। परन्तु इन सब 
पूजाओं पर बेदि्‌क उपासना को दी प्रधानता है और सब पर बेद्क 
आय्ये संस्क्रति की छाप है। इसी तरह दूसरे देशों में भी आय्पों ने 
यथासम्भव अपनी चीज़ों की रक्षा की पर उनमें बहुत कुछ संमिश्रण 
होना अनिवाय्य था । 

यदि इस दृष्टिकोण को सासने रक्खा जाय तो जिसे हम आय्य 
उपजाति का इतिहास कहते हैं बह वस्तुतः आय्ये संस्कृति का इतिहास 
है और जब हम इस बात का अन्वेषण करते हैं कि आय्य उपजाति 
का मूलनिवरास कहाँ था और बह बहाँ से कब निकली तो वस्तुतः हम 
यह, जानना चाहते हैं कि आर्य संस्कृति का मूलनिवास कहाँ था और 
कब था । यह असम्भव नहीं है कि विशेष परिस्थितियों ने ऐसे लोगों 
को जो आज कल की अपध॑बैज्ञानिक प्रणाली के अनुसार भिन्न उप- 
जातियों के व्यक्ति होंगे एक जगह ला रक्खा और उन्होंने मिलकर उस 
संस्कृति को विकसित किया जिसे आम संस्कृति कहते हैं । पीछे से 
इसके आधार पर आय्य उपजाति की कल्पना की गयी । 


तीसरा अध्याय 


सध्य-एशियाबाद 


जैसा कि मैं पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ आय्यों फे आदिम 
निवास के विषय में कई मत हैं। कुछ लोगों का तो यह कहना है कि 
यह स्थान यूरोप में था। उनकी राय है कि यूरोप के उत्तर में यूराल 
पहाड़ से लेकर अतलान्तिक महासागर तक जो लंच मैदान है उसी में 
आयय उपजाति और उसकी माषाओं का विरास हुआ । इसमें न बहुत 
गर्मी है न सर्दी हैं, न बीच में ऊंचे पहाड़ हैं, न मरुभूसि है, न अमेय 
जंगल हैं | यहीं से शाखाएं निकल निकल कर चारों ओर फैलीं | इस 
मत की पुष्टि में यह बात भी कहद्दी जाती है कि यह यूरोप के आपव्यों 
की कई्दे शाखाओं के बहुत निकट है ओर चुंकि एशिया की अपेक्षा 
यूरोप में अधिक आर्य बसते दं इसलिये सम्भावना यह है कि वह 
ल्ोम यहीं से पूत की ओर गये होंगे । 

इस मत के प्रवतेक क्यूनों थे । कुछ और लोगों ने भी इसका सम- 
थेन किया । यूरोप में आय्यों का जन्म मानना यूरोपवालों के भौगोलिक 
अभिमान की दृष्टि से भी लोगों को जँचने की बात थी पर यह बहुत 
चला नहीं । अधिकांश यूरोपियन विद्वानों ने यही माना कि आर्य्य 
लोगों का घर मध्य एशिया में थां। आज भी जब कि दूर तक फेल्ली 
हुई आय्य उपजाति का अस्तित्व अमान्य दो गया है, पश्चिम में मध्य 
एशियाबाद का ही बोलबाला है। भारत में भी सकारी तौर पर इसे ही 
स्वीकार कर लिया गया है और पाठशालाओं में इसी को शिक्षा दी 
जाती है। इसका प्रतिपादन मैक्सम्युलर तथा भाषा त्रिज्ञान के अन्य 
कई परिडतों ने किया था| 

इस मत का मूल आधार यह है कि चूँकि आय्ये उपजाति (या 
आय्य संस्कृति ) का सबसे अधिक परिचय हमकों वेद और अवेस्ता 
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से मिलता है और चूंकि इन दोनों अंथों से यह स्पष्ट है कि जिन लें 
के यह प्रंथ हैं उनका बहुत दिनों तक साथ रद्दा है और एक दी इति- 
इास रहा है अतः आदिम स्थान किसी ऐसी जय्द रहा होगा जो वेद 
आर अवेस्ता की माषा बोलने बालों अथोत्‌ संस्कृत और जेन्द बोलने 
बालों के निकट पड़ता हो । यहीं से एक शास्त्र इेरान गयी होगी, दूसरी 
भारत आयी होमी । तीसरी शाखा पश्चिम को ओर निकल पड़ी होकेी 
ओर शुद्ध रूप में या मार्ग में अनाय्यों से मिलती मिलाती यूरोप पहुँची 
होगी । 

अब उनको इस जगह की खोज हुई। आ्राचीन आय्य गऊ यालते 
थे, पशु चराते थे, खेठी कम करते थे, ऐसा इन परिडतों को बेदादि से 
तथा समान शब्दों को मिलाने से अतीत हुआ था । इसलिये बह आदिम 
स्थान लूंचा मैदान होना चाहिये था । ऐसा विदित द्वोता है कि उन दिखें 
बर्ष की गणना हिमों से होती थी । द्विम नाम जाड़े का है। यह शब्द 
प्रीक आदि में भी मिलता है। यदि सौ वर्ष कहना हुआ तो सौ हिम 
कहा जाता था । पीछे से शरदऋतु के द्वारा गणना होने लगी | सौ बे 
को शरदः शतम्‌ कहने लगे । संध्या करते समय लोग नित्य ही शरद: 
शतम्‌ के लिये स्वस्थ और सुरो होने की प्रार्थना करते हैं । ऋग्वेद में, 
जो बेद का प्राचीनतम भाग है, हिम का ही प्रयोग प्रायः आता है । 
उदाहरण के लिये यह मंत्र देखिये :-- 

तथ्टो यात्रि द्रायिश्‌ स्य उतयों येन/। स्वण॒ ततनाम नरम | 
इृद सुमे मरुतो हय॑ता ववों यर्य तरेम तरता शर्त हिमाः |! 
( कक ५--५४, १५ ) 


इस मंत्र में 'शर्तं द्विमा: तरेम' कट्टा गया है । इसका भाष्य है 'शत्त 
संबत्सरम्‌ जीवेस ““-सोौ बरस जिये । इसका अथे यह है कि उन दिनों 
एक जाड़े से दूसरे जाड़े तक के काल को साधारण बोलचाल में एक 
बष कहते थे । इससे यह प्रतीत होता है कि वहाँ सर्दी बहुत पड़ती थी 4 
पीछे से जब बह कम ठरडे भ्रदेश में आये तो दिम की जमह शरत्‌ खे 
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साल गिनने लगे । आज कल कभी कभी बरसात से साल गिनने का! 
द्स्तूर है। 

चूँकि नावों का ज़िक्र है इस लिये वहां ऐसा पानी भी रहा होगा 
जिसमे नाव चल सके । घोड़ों का बार बार ज़िक्र आता है। लोग घोड़ों 
पर सवारी भी करते थे ओर रथ में भी जोतते थे। ऋग्वेद १-१६२, १२ 
में पक वाजिनम्‌, पके घोड़े, के खाये जाने का भी संकेत है | यज्ञ में 
अश्व भार कर देवों को अरपित किया जाता था और फिर खाया जाता 
था| पेड़ों में अश्वत्थ ( पीपल ) का ज़िक्र है परन्तु बट का नहीं ' आम 
का भी नाम नहीं आता | ओषधियों में यव ( जब ) का ज़िक्र है और 
सोम की प्रशस्तत में तो सेकड़ों मंत्र और गाथाएं भरी पड़ी हैं । 

इन बातों को सामने रखकर यूरोपियन विद्वानों की समझ में यह्‌ 
आया कि मध्य एशिया में ही यह सब बातें मिलती हैं। हिन्दुकुश 
पहाड़ के उस पार कास्पियन समुद्र के नीचे पामीर पंत की उपत्यका 
है । वहां सर्दी भी पड़ती है, यह सब पशु भी मिलते हैं और पाले 
जा सकते हैं। ऐतिहासिक काल में यहाँ से निकल कर शक्र आदि 
कई उपजातियों ने दूसरे देशों पर आक्रमण किया भी है । यह प्रान्त 
भारत और इरान दोनों ओर जाने के लिये सुविधा देता है और यहां 
से योरोप भी जाया जा सकता है। अतः यहद्दी अ्रदेश आय्यों का मूल 
स्थान सान लिया गया । 

इस कस्पना में एक बात से सहायता मिली ।' पारसियों के धम्मम्रंथों 
से कुछ लोग ऐसा संकेत निकालते हैं कि अहुरमज़्द ( असुर महत्‌ - मद्दा 
असुर- ईश्वर ) ने पहिली मानवस्ृष्टि बाल्हीक प्रदेश में की। यह 
बैक्ट्रिया प्रान्त वक्षु नदी के तट का प्रदेश है और फरात नदी तक चला 
जाता है । इस प्रकार यह मध्य एशिया में ही है । परन्तु इसके 
विपरीत यह बात पड़ती है कि वेदों में इस प्रदेश का कहीं उल्लेख नहीं 
है। वेदों में तो सप्तसिन्धव देश की ह्वी महिमा गायी है। यह देश 

सिन्धु नदी से लेकर सरस्वती तक था । इन दोनों नदियों के बीच में 

कश्मीर ओर पजाब आ गये । कुभा नदी का भी जिक्र आता है। इसका 


( ३३ ) 


नाम आज कल काबुल है | इससे यह प्रतीत होता है कि अफगानिस्तान 
का बह भाग जिसमें से काबुल नदी बहती है आययों के देश में था । इसकी 
पुष्टि इस बात से भी होती है कि गान्धार का भी उल्लेख है। ऋग्वेद के 
प्रथम मण्डल के १२६ बे सूक्त का सातवां मंत्र, 'रोमशा गन्धारीणामिवा- 
विकाः गन्धार की भेड़ों की भाँति रोयें वाला उपमभा देकर यह बतलाता 
है कि आय्य लोग गन्धार की बड़ी बालों वाली--छंबे ऊन वाली-भेड़ों 
का उपयोग करते थे । वेदों में कहीं भी इस बात का रुंकेत नहीं मिलता 
कि आय लोग सप्त सिन्धव में कहीं बाहर से आकर बसे थे। सप्त- 
सिंघव के मुख्य भाग को ही उस समय ब्हद्मयापिदेश नाम दिया गया जब 
आय्य लोग और पूव ओर दक्षिण की ओर अथातू्‌ गंगा-यमुना के 
अन्तवंद में बढ़े । परन्तु वेदों में, विशेषतः ऋग्वेद में, ता यही सप्तसिन्धव 
उनका घर प्रतीत होता है, वद इसके बाहर न तो कहीं बसे जान पढ़ते हैं, 
न कहीं बाहर गे आये प्रतीत होते हैं । एसी दशा में अवेस्ता की केवल 
एक गाथा के संदिग्ध अर्थ के आधार पर निर्णय नहीं हो सकता। 
अवश्य ही उस गाथा का कुछ अर्थ होना चाहिय- हम इस प्रश्न पर 
आगे विचार करेंगे-परन्तु वेदों में बाहर से आने का उल्लेख न दोना 
उपेक्षणीय नहीं हो सकता । 

एक और विचारणीय वात है | यदि यह मान लिया जाय कि सब 
आय्य मध्य एशिया में रहते थे तो वह उसे छोड़ कर इतस्ततः क्‍यों 
चले गये ? इसका कोई कारण नहीं बतलाया जाता । कहा यह जाता है 
कि उनके मन में ऐसी ही प्रवृत्ति उठी | यह कोई उत्तर नहीं है। 
यदि संख्या बढ़ जाने ओर खाद्य वस्तु कम हो जाने से उनकी टोलियां 
बाहर निकलीं तो कुछ तो घर पर रह ही जाते। यह आश्चय्य की 
बात है कि वह प्रदेश जो आय्याोँं का आदिम निवास बतलाया जाता है 
स्वतः पूर्णतया आपर्यंशून्य हा गया। 

देखना यह है कि कोई और भी ऐसा भूभाग है या नहीं जहां वह 
सब बादें मिलती हों जिनका वेद और अवेस्ता में समान रूप से वणुन है 
ओर जिसके विषय में ऊपर किये हुए आक्षेप भी चरिताथ न होते दों। 

आ० ५४. 


चोथा अध्याय 


सप्तसिन्धव देश 


इस प्रश्न पर और विचार करने के पहिले उचित प्रतीत द्वोता दे 
कि उस देश का जिसको वैदिक आय्ये अपना घर सममते थे कुछ 
वर्णन कर दिया जाय । वर्णन भी उन्हीं के, अर्थात्‌ वेद के, शब्दों में 
होना चाहिये। जब भारतीय आये लोग अपने मंथों में कहीं और से 
आने की ओर संकेत नहीं करते--ओऔर यह स्मरण रखना चाहिये कि 
बेद पृथ्वी की सब से पुरानी पुस्तक है-तो फिर जो कोई भी मत 
स्थापित किया जाय उसको यह देखना पड़ेगा कि वह बेदों के साथ भी 
सामजस्य कायम कर सकता है या नहीं । 

सप्तसिन्धव आय्यों को बहुत ही प्यारा था । यहां ही उनकी संस्कृति 
का विकास हुआ । ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के ६२ वें सूक्त में कहा 
गया है, 

इन्द्रस्यानुपीययाखि ग्रवोच यानि चकार ग्थमानि वर्जी 
अश्थात्‌ में उन पराक्रमशील कार्यों का वर्णन करूँगा जिनको इन्द्र ने सब 
से पहिले किया । इसके पीछे के २४ मंत्रों में यह वर्णन है। संक्षेप में 
यह्‌ बतलाया गया है कि इन्द्र ने अहि को मारा। अहि कहते तो हैं सर्प 
को । इस अहि का नाम भी दिया है । यह वही वृत्र है जिसकी पुराणों 
में वृत्रासुर के नाम से लम्बी कथा आयी है| विलक्षण बात यह दै कि 
यहां उसके लिये देव” शब्द का प्रयोग हुआ है | इससे यह प्रतीत हुआ 
कि वह इन्द्रादि का सजातीय था और प्रकाशमान शरीर वाला था। 
उसका एक विशेषण आया है प्रथमजांमहीन|म--जों अहियों में सब से 
पद्दिल पेदा हुआ । इन्द्र ने इस अहि को अपने वज्र से मारा । 
शसायक मघता दे वञ्जरमहत्रेन॑ श्रधमजामहीनास्‌ 
( ऋक्‌ १--३२, ३ )। 


( ३२५ ) 


बृत्र के मरने पर क्या हुआ: 

दास पत्नीरहियोपा अतिष्टच्चिरद्मा आप: परिनव यातः | 

अपायू विलमपिहित॑ यदासीदवृत्र जघन्वाँ अपतदवार ॥ 

अश्व्योवारों अभवस्तदिन्द्र रुकेयन्ता अत्यहन्देव एकः | 

अजयोगा अजय: शर सोममवासृज: सर्तवे सप्त सिन्धून्‌ ॥ 

( ऋक्‌ १--३३--११,१२ ); 

अर्थात्‌, उसके द्वारा रक्षित जो उसकी पत्नियां, जलघारें, थीं उनका द्वार 
जिसको उसने बन्द कर रकखा था खुल गया ओर वह मुक्त हो गयीं। इन्द्र ने 
गौओं को जीता, सोम को जीता और सप्तसिन्धुओं के प्रवाह को मुक्त कर 
दिया । 

इस गाथा में, निरुक्त के अनुसार, जल से भरे हुए बादलों का 
गरजना, उन पर बिजली का कड़कना, उनसे जल धारा का फूट पड़ना 
ओर फिर उस जल का सप्रसिन्धुओं (सातों नदियों ) में प्रवाह रूप से 
गिरना--यही हृग्विपय वर्रित है। अहि शब्द बादल के लिये प्रयुक्त 
हुआ है ! यहां पर दो वातें विचारणीय हैं | वादल से निकली हुईं जल- 
धारा से नदियों का सर्वत्र ही पोषण होता है परन्तु मंत्र ने सप्तसिन्धु 
( सात नदियों ) का ही नाम लिया है । उसकी दृष्टि में इनका ही महत्त्व 
है | दूसरी बात यह है कि सृक्त के प्रथम मंत्र के अनुसार यह इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम है । इसका अर्थ यह हुआ कि जहां तक आर्य्यों की स्मृति 
काम करती थी, जहां तक उनकी जनश्रुतियां थीं, वहां तक यह इन्द्र के 
वीय्य का पहिला निदर्शन था । आरस्यों की स्मृति बहुत पुरानी थी इसमें 
कोई सन्देह नहीं | ऋग्टद की भाषा की प्रौढ़ता यह बतलाती है कि वह 
गंवारों की वाली न थी वरन्‌ कई हजार वर्षों के परिष्कार के बाद 
अपने तत्कालीन रूप को पहुँची थी | फिर जब वैदिक ऋषि अपने से 
भी पहिले काल की ओर संकेत करत हैं तो निःसन्देह ही वह हमको 
बहुत पीछे की ओर ले जा रहे हैं | ऋग्वेद के प्रथम मंडल के प्रथम 
सूक्त का दूसरा मंत्र कहता है : 

अरिनः परवेसिक्ंपिमिरीड्यों नृतनेरूत 


( रे६ ) 


अप्नमि की उपासना नूतन ऋषि भी करते हैं और पूर्व ऋषि भी 
करते थे | ऐसे ही और भी कई मंत्रों में अपने से पहिले के ऋषियों का 
जिक्र है। अतः यह संकेत बहुत काफ़ी पुराने काल की ओर होगा, दो 
चार सौ वर्ष तो नूतन के ही अन्तर्गत हो सकता है। तो उत्त पूर्व 
ऋषियों को भी इन्द्र का कोई इस बृत्रवध से पुराना विक्रम ज्ञात न था । 


बेदमंत्रों का समय क्‍या है इस विषय में भी वहुत मतभद रहा है । 
यूरोपियन विद्वान तो आज से प्रायः ३५००--४००० वर्ष से पीछे जाने 
को तैयार नहों थे । अब भी उनमें से कई इसी के लगभग या कुछ थोड़ा 
सा और पीछे जाते हैं। बहुत पहिले तों एक कठिनाई यह थी कि 
बाइबिल के अलुसार सृष्टि को कोई ८००० बे हुए । फिर तो मनुष्य के 
विकास का सारा इतिहास इसी काल के भीतर घटाना था । अब यह 
आपत्‌ तो टल गयी। भूमर्भबेत्ता करोड़ों वर्ष की बात करते हैं पर 
यूरोप वालों ने अपन लिये कुछ दीबारें खड़ी कर लो हैं, उनके बाहर 
निकलने में उनको कठिनाई होती है। एक दीबार सिश्र की सभ्यता दें 
जिसके अवशेष हमको विशालकाय इमारतों के रूप मे मिलते हैं । इसका 
इतिहास अब से लगभग ६००० व५ के भातर का है। कोई दूसरा देश 
अपने इतिहास को इससे भी पीठ ले जा सकता है यह मानने में जो 
आयास पड़ता है उसको कुछ यूरोपियन विद्वान नहीं सह पात। लोक- 
मान्य तिलक ने यह दिखलाया है कि वेदों के कुछ मंत्रों में ऐसे संकेत 
हैं जिनसे वह लगभग १०,००० वर्ष पुराने प्रतीत होते हैं । 

यहाँ पर हम उनके तक का दिग्दर्शन सात्र करा सकते हैं । भगन्रदू- 
गीता क दशम अध्याय में जहाँ श्रीकृष्ण ने अजुन से अपनी विभूतियाँ 
बतलायी हैं यह क्ोका्थ आता है :-- 


मासानाम मार्गशीर्पाउहम, ऋतृणां कुसमाकरः | 
मैं महीनों में मार्गशीर्ष हूँ और ऋतुओं में बसनन्‍्त । 
बसन्त को तो ऋतुराज कदते हैं । उसका विभूतियों में गिना जाना 
तो स्वाभात्रिक है परन्तु मार्गशीष को कोई विशेषता सममक में नहीं 


( ३७ ) 


आती । किसी टीकाकार ने इस ओर ध्यान नहीं दिया। लोकमान्य 
तिलक तथा कुछ ओर बिद्वानां का खियाल इस ओर गया ओर बहुत 
खोज के बाद्‌ वह इस परिणाम पर पहुँचे कि ऋ/ःवेद के कुछ मंत्रों की 
रचना ऐसे समय में हुई थी जब बसनन्‍त सम्पात स्रगशिरा नक्षत्र में 
होता था | यह आज से लगभग ६,५०० वर्ष की बात है। इस सम्घन्ध 
में ऋगेद के तृतीय मण्डल के ३९ वें सूक्त ऊ २ रे मंत्र का यह कथन 
भी ध्यान देने योग्य है :-- 
दिपश्चिदा एृव्या जायबाना पििजारदिविदथे शस्ययाना । 
भद्रा वत्माणययजुना क्साना सेयमस्गे सनजा विश्याधी। ॥ 
अर्थात्‌ बेद के मंत्रों को बहुत प्राचीन काल में पूबेंज लोग गाया 
करते थे और वह तभी से चले आ रहे हैं । इससे यह बात निकली कि 
यदि कुछ मंत्र ६,५०० वर्ष पुराने हैं तो कुछ इससे बहुत पुराने हैं । 
ऋग्वेद के दुशम मं-ल के ८६ बें सूक्त को ब्रषाकपि सूक्त कहते हैं । 
कुछ लोग उसको २१-,००० बे पुराना मानते हैं। इसी प्रकार ऋग्वेद, 
दशम मण्डल के ८५७ वें सूक्त का १३ वा संत्र १७,००० वधे का पुराना 
माना जाता है । इन मंत्रों का पुरानापन इनमें दिये हुए ज्यौतिष संकेतों 
से निश्चित किया जाता है। जैसे ऋक १०-८५,१३ हस प्रकार है :-- 
स्याया वहतदु।; ग्रागालवितायमवासजत्‌ । 
अघायु हन्यनते याबोडुन्या: पर्डुब्यते ॥ 

पिछली पक्ति का अर्थ है मघा नज्नत्र मे सूथ्य की दी हुई गौएं 
सोमग्रह ले जाने के लिये फाल्गुनियों में ( पृषवा तथा उत्तरा फाल्शुनि 
में ) दण्डों स प्रताड़ित होती हैं । बस यही ज्यौत्तिष आधार इस मंत्र के 
रुचनाकाल का पता देता है । 

* हिन्दू लोग वेद को अपोरुषेय मानते हैं अथोत उनका कतीौ कोई मनुष्य 
नही है | वह ईइबर कृत ओर अनादि है। फिर भी यह तो वेदमंत्रो के देखने से 
ही स्पष्ट है कि सब मंत्र एक ही समय के नहीं है। ऐसी दशा में 'रचना काल! से 
तात्पये उस काल से होगा जब वह मंत्र पद्देलि पहिले किसी ऋषि के द्वारा आवि- 
भूत हुआ । 


( ३८ ) 


इत बातों से यह निष्कष निकलता है कि वेदों के रचयिताओं की 
जनश्रुति तथा स्मृति काफ़ी लंबी थी फिर भी उनका यह कहना था कि 
बृत्र को सार कर सप्त सिन्धुओं में जल को प्रवाहित कराना इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम था | इससे यह स्पष्ट है कि इनको किसी भी दूसरे देश 
की स्मृति नहीं थी। 

सप्तसिन्धव देश की खातों नदियों के नाम थे सिन्धु, विपाशा 
( ज्यास ), झ॒तुद्रि या शतद्गु ( सतलज ), वितस्ता ( मेलम ), असिक्ती 
( चनाब ), परुष्णी ( रावों ) और सरस्वती । इन्हीं सात नदियों के 
कारण इस प्रदेश का नाम सप्रसिन्‍्धव पड़ा था। इसके अतिरिक्त और 
भी नदियों थीं। सरस्वती के पास ही रषद्वती थी । सिन्धु में दृष्टामा, 
सुसतु, रसा, श्वेती, कुभा. गोमती, मेहलु और क्रुम॒ गिरती थीं । सिन्धु 
का नाम सुषोमा और विपाशका आर्जिकीया भी था। ऋक्‌ १०-७५,५ 
में गंगा यभुना का नाम भी आया है पर यह नामोद्देश मात्र है। इससे 
इतना ही प्रमाणित होता है कि मंत्रकार को इनका पता था। यों यह 
सप्तसिन्धव के बाहर थीं । 

आज कल हिन्दुओं में गल्ला और यमुना का महत्त्व है। गंगा का 
साहात्म्य अन्य सभी नदियों से बढ़ा चढ़ा है । गंगा इस लोक में 
अ्रभ्युदुय और खत्यु के उपरान्त मोक्ष देती हें। गंगा, गंगा ऐसा 
कहने से ही सदूगति प्राप्त होती है। गंगातट स सौ योजन, चार सौ 
कोस, पर पड़ा हुआ व्यक्ति भी गंगा को पुकारने से विष्णुलोक को 
जाता है | वैदिक काल में यह बात न थी। उन दिनों सिन्धु और 
सरस्वती का ही यशोगान होता था। उन्हीं के तट पर आर्य्यों की 
बस्तियां थीं और ऋषियों के तपोवन थे। सिन्धु और सरस्वती ही 
ऐहिक तथा आमुष्मिक उन्नति की सोपान थीं। ऋग्वेद के दशम मण्डल 
का ७५ वां सूक्त सिन्धु की महिमा गाता है। इसके पहिले दी मंत्र में 
कहा है : -- 

प्मलरी खायतिसिन्दुरो जसा 
सिन्धु नदियों में सबसे ओजस्वती है । दूसरे मंत्र में कद्दते हैं :- 


( ३९ ) 
प्रतेरदद्धरुणों यातवे पथ:सिनन्‍्धो :--- 
हे सिन्धु आरम्भ में वरुण ने तुम्दारे गसन के लिये मार्ग खोदकर 
बनाया । सातवें मंत्र में कहते हैं :--- 
ऋजीत्येनी रुशती महित्वा परिञ्रयांसि भरते रजांसि । 
अदब्धा सिन्धुरपसामपस्तमाश्वा न चित्रा वपुषीव दर्शता ॥ 
रिन्धु सीधे बहने वाली श्वेत वर्ण दीप्यमाना वेगवती अद्दिसिता नदियों 


मे अपस्तमा ( श्रेष्ठ नदी ) है। वह घोड़ी की भांति चित्रा ( प्रशंसनीया ) और 
सुन्दर स्त्री की भांति दर्शनीया हे | 


सरस्वती की प्रशंसा में तो क़लम ही तोड़ दिया है। जो वेद मंत्र 
इस सम्बन्ध में मिलते हैं वह्‌ काज्य के उत्कृष्ट उदाहरण हैं । उदाहरण 
के लिये इन अवतरण्यों को देखिये :-- 
चीदजिली सनृतानां अतन्‍्तीसुमतानाम्‌ । पड दप सरस्वती 
(्‌ ऋचक्‌ १ >३, 5 ) 
सरस्वती ने जो सूद्॒दों ( सत्य बातों ) की प्रेरिका है ओर सुमतिमान 
मनुष्यों की शिक्षिका है, हमारे यज्ञ को धारण कर लिया है € स्वीकार कर 
लिया दे | 
इयम्‌ शुप्मेमिविसखा इवारुजत्सानु गिरीणां ततिपेधिन्तविसिः | 
पारवतन्नीमवर्स सृुवृक्तिसिः सरस्पती मा वियासेस घीतिशि 
( ऋक ६-६१,२ ) 
नदी के रूप में प्रकट होकर मरस्ब्ती ने ऊँचे पहाड़ो को अपनी वेगवान्‌ 
बिशाल लहरा से इस प्रकार तोइ फोड़ डाला है जैसे जड़ा के खादने वाले 
मिट्टी के ढरो या टौलो वा तोड़ डालते हैं। आबा हम लग इस किनारों 
के तोड़ डालने वाली की अर्चा करें और अपनी रक्षा के लिये स्तुतियों और 
यज्ञों से इसके तुष्ट करे । 
लिपघस्था समधातृ: पर्चजाता व्षयन्ती | बाज वाजे हव्याभूत 
( ऋक ६-६१,१२ ) 


( ४० ) 

त्रिलोक में निवास करने वाली ससधातु* ( सात अवयबों वाली ) पंच 

जाति का इद्धि देने वाली सरस्वती का हर युद्ध में आह्वान किया जाय। 
उत स्थान: सरस्वती जुषाणोप श्रवत्युमया यज्ञे अस्मिन । 
मितज्ुसिन॑मस्येरियाना राया युजा चिदुत्तरा सखिन्यः ॥ 
( ऋक ७-९०,४ ) 

शोभनधना सरस्वती इस यज्ञ में कृपा करके हमारी स्तृतियों के सुने । 
बह अव्यय भन से सम्पन्न है और अपने मित्रो के लिये उत्कृष्ट तरा ( बहुंत सुख 
देने वाली ) है | देवगण घुटने टेक कर उसके पास आयें | 

सप्तसिन्धव की चारों ओर की सीमाओं के विषय में विद्वानों में 
बड़ा सतभद रहा है और अब भी कोई सर्वेसम्मत सिद्धान्त स्थिर नहीं 
हुआ है। बात तो यढ है कि यदि सप्तसिन्धव के तत्कालीन भूगोल 
का स्वरूप निश्चित हो जाय तो स्यात्‌ आय्यों के निवास स्थान की 
समस्या स्वतः सुलम जाय । में स्त्यं प्रायः उस विचार स सम्मत हूँ 
जिस ए० सी० दास ने “ ऋग्वेदिक इण्डिया ? में प्रकट किया है । इसमे 
उन्होंने इस प्रश्न का विस्तृत विवेचन किया है । यह्दां पर बद्द तक बहुत 
संक्षेप में दिये जा सकते हैं । 

इस मत के अनुसार सप्तसिन्धव के उत्तर में द्दिमालय पहाड़ था 
ओर उसके बाद एक समुद्र था जो वतमान तुर्किस्तान के उत्तरी सिरे से 
आरम्भ होता था और पश्चिम में कृष्णसागर तक जाता था। इस 
समुद्र के उत्तर में फिर भूमि थी जो उत्तर ध्रुव प्रदेश तक चली जाती 
थी । दक्षिण में भी एक समुद्र था । उस जगह आज राजपुताना है | यह 
समुद्र वहाँ लक चला जाता था जहाँ आज अर्बली पहाड़ है। पश्चिम 
में यह्‌ अरब सागर से मिला हुआ था | पृ में भो एक समुद्र था। 
यह समुद्र दिमालय की तलह॒टी के नीचे नोचे प्रायः सारे युक्तप्रान्त 

* सातअवयब--सात नदी या गायत्री आदि सात बैदिक छुन्द । 

पंचजाति--आय्ये सम्भवतः पांच समुदायों में विभक्त थे। वेदों में पंचजना 
नहुत आता दे । 
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( ७४१ ) 


और विहार को ढेँकता हुआ आसाम तक चला गया था। परशिचम में 
सुलेमान पहाड़ था। इस ओर भी पहाड़ के नीचे समुद्र की एक पतली 
गली थी ! 

यह सारा वर्णन विलक्षण प्रतीत होता है। सप्रसिन्धव प्राय: वद्दी 
प्रदेश है जिसका नाम आज कल पञाव--कश्मीर है। उसके आस- 
पास कहीं समुद्र का पता नहीं दे । परन्तु इस अकार तो वह उत्तर, पूर्व 
और दक्षिण में समुद्र सबिर जाता है ओर पश्चिम में भी थोड़ा सा 
समुद्र आ जाता है। पुस्तक में दिये नक्शे से यह सूरत स्पष्ट हो 
जायगी । इसका ताप्तय्य यह है कि पिछले २५--००,००० बे में 
भारत की भौगोलिक बनाबट में बड़ा उलट फेर हो गया है। 

भूगर्भ शास्त्र इस बात का समर्थन करता है। उस सारे शाख्तार्थ 
का यहाँ देना अनावश्यक है पर यह बात मान ली गयी हे कि विन्ध्य- 
तथा और कई पहाड़ों की अपेक्षा हिमालय नया पहाड़ है । जब हिमा- 
लय उठा तो उसके नीचे गहिरा गड्ढा बन गया । वह कई हज़ार बर्षों में 
भरा । तब तक गंगा यमुना छोटो छोटी नदियाँ थी । गड्ढे के भरने पर 
ज्यों ज्यों समुद्र हूटता गया त्यों त्यों यह भी आगे बढ़ती गयीं, यहाँ 
तक फ़ि यमुना गंगा में आ मिली और गंगा समुद्र में मिलने के लिये 
गंगासागर तक चलो गयी । समुद्र के हटने के साद ही ब्रह्मपुत्र आसास 
के मार्ग से बंगाल में आकर गंगा स मिली ! इधर राजपुतान का 
समुद्र भी सूम्या | पदिल सरस्वती इपी समुद्र में गिरती थी। ज्यों ज्यों 
समुद्र सूखा उसकी जगह रेतने ली | पूत् में जो नदियाँ हिमालय से 
मिट्टो लाती थीं, उस्स युक्तप्रान्त, विहार और बंगाल बन परन्तु दक्षिण 
में ऐसी काई चीज़ न था। इसलिये मिद्टी न पड़ सकी और पानी के 
नीचे का बाद रह गया । उस समुद्र को यादगार अब साँभर मोल रह 
गयी है । सरस्वती जो किसी समय सहा नदी थी आज एक छोटी सी 
नदी रह गयी है। वह राजपुतान की रेत में आकर समाप्त हो जाती 
है। अच सरस्वती नाथ तक का लोप दो गया है। घग्घर नाम रह गया 
है जो स्थात्‌ दशहती के लिय भी आता है। हिन्दू लोग अपने चित्त 

आ० ६ 


( ४२ ) 


को यों सन्‍्तोष दे लेते हैं कि सरस्वती की शुप्त धारा प्रयाग में त्रिवेणी 
संगम में विद्यमान है। उत्तर का समुद्र भी अब सूख गया। उसकी 
यादगार कास्पियन सागर, अरल सागर तथा उस श्रदेश को दूसरी 
बड़ी वड़ी भीलों की बदौलत बनो हुई है । जहाँ पश्चिम का समुद्र सुले- 
मान पहाड़ तक जाता था वहाँ आज सिन्ध श्रान्त का एक भाग बस 
गया है। इस सबंध में प्रथम परिशिष्ट अवश्य देखना चाहिये। 

भूगर्म शास्र के अछुसार यह परिवतेन पिछले २५ से ५० हज़ार 
वर्ष के भीतर हुए हैं । देखना यह चाहिये कि वेदों. में इन बातों की 
ओर कहीं संकेत है या नहीं। यूरोपियन बिद्दानों ने इन संकेतों को 
ढंढना अनावश्यक सममा। किसी ने प्रमाण उनके सामने रखने का 
प्रयत्न किया भी तो उन्होंने अपना अस्वारस्य दिखलाया। इसका 
कारण यह था कि एक तो वह वेदमंत्रों को इतना पुराना मानने को 
ही तैयार नहीं होते थे, दूसरे यह बातें उनके मध्य एशिया वाले मत 
के विरुद्ध जाती थीं । 

बह तो यहाँ तक मानने को तैयार नहीं थे कि बेदिक आरय्यों को समुद्र 
का प्रत्यक्ष ज्ञान था । उनका यह कहना था कि या तो वदों में समुद्र का 
कहीं उल्लेख नहीं है, या यदि है तो वह सुनी सुनायी बातों के आधार 
पर । स्वयं आय्यों के देश में समुद्र नहीं था। उनको ऐसा कद्दने का 
अवसर थों मिल जाता है कि सिन्ध॒ु शब्द समुद्रवाची होने के साथ ही 
सिन्धु नदी का नाम है और सामान्य नदी के भी अर्थ में आता है। 
इसलिये अ्रसद्भ के अनुसार टीका करनी होगी ! ऋग्वेद के १ ले मंडल 
के ४६ वें सूक्त का दूसरा मंत्र अश्विनों को सिन्धुमातरा कहता है। 
यहाँ सिन्धु का अर्थ समुद्र ही हो सकता है, क्‍योंकि सूय्योंद्य के पढिले 
दोनों अश्विन पूर्व समुद्र से उसी प्रकार निकलते हैं जैस बच्चा माता के 
गर्भ से निकलता है। यहाँ समुद्रमातरा का अर्थ है “समुद्र है माता 
जिनकी !। परन्तु २ रे मंडल के ३६ वें सूक्त के ७ वें मंत्र में स्पष्ट दी 
इस शब्द का प्रयोग नदी के अर्थ में हुआ है। ' समुद्रेण सिन्धवों याद- 
माना इन्द्राय सोम॑ सुपुर्त भरन्तः ” जैसे समुद्र से संगति की याचना 


( ४३ ) 


करने वाली सिन्धुएं उसको जल से भरती हैं, वेसे ही अध्वयु आदि 
यज्ञ करने वाले इन्द्र को सोम से तुष्ट करते हैं । ऋक्‌, मं? ५, सूक्त ८५ 
का ६ वां मंत्र कहता है :-- 
इमामूचु कवितसस्य सायां महीं देवस्थ न किरादधर्ष । 
एक यदुद्ना न पुण॒न्‍्त्येनीरा सिल्वन्तीखनयः समुद्गम्‌ ॥ 

यह महाप्रश्ञ देव वरुण की महती माया है कि इतनी वंगवती नदियां 
मिलकर भी समुद्र को जल से नहीं भर सकतीं । 

ऋक्‌ ७--८८,३ में वशिष्ट कहते हैं :-- 

आधयद्रह्य वहण्‌थ् ना गयत्सयुद्रथरियात सं-यम्‌ | 
अधियदपां स्तमिश्चगातव प्रेस इखबाव?र शुतह्म ॥ 

जब वरुण के प्रसन्न होने पर में उनके साथ नाव में समुद्र के मध्य में 
गया तो वहाँ ओर भा नाव चल रही थीं उनके साथ हम चले ओर समुद्र की 
लहरों मे मूले का सा सुख्र मिल रहा था। 

प्रथम मण्डल के ११३ व सूक्त के ४ थे और ५ वें मंत्र में यह कथा 
है कि भुज्यु अपने साथियों के साथ समुद्र में तीन दिन रात तक इधर 
उघर भटकता रहा। उसको अश्बिनों न वहाँ से बचाया | वहाँ पर 
समुद्र के विशेषणों में आलंबन रहित, भूआ्रदेश रहित, सहारे के लिये 
पकड़ने योग्य शाखा आदि से रहित ऐसे शब्द आये है। अश्विनों की 
नोका को शतपद्‌ कहा ५ | सौपद का अर्थ सम्भवतः सौ डांडों से खेयी 
जाने वाली होगा । कम से कम यह बड़ी नाव, जहाज़ का सूचक है। 

इन अबतरणो से यह तो स्पष्ट हो जाता है कि इन आर्य्यों को 
समुद्र का परिचय था और ऐसा मानने के लिये कोई कारण नहीं है कि 
यह बातें सुनी सुनायी कहानियों के आधार पर कही गयी हैं | अब यह 
देखना है कि जिन समुद्रों का उनको पता था वह उनके देश के किस 
ओर थे । दशम मण्डल के १३६ वें सूक्त का ५ वां मंत्र कहता है :-- 

वा स्यार्यों उ यो; साया रेगेपितों सुनि: | 
उसास हद्रायाएति यश्चपूर्व_ उतापरः ॥ 


( ४४ ) 


वायुभोक्ता, द्योतमान चूर्य्य जेसे रूपवाले, वायु के सखा मुनि ( करिक्रत 
नाम के ऋषि ) दोनों समुद्रों के पास जाते हैं । कोन दोनों समुद्र, वद्द जो पूव 
में है और दुसरा जो पश्चिम में है । 


यह स्पष्ट है कि पश्चिम का समुद्र वही होगा जिसमें सिन्‍्धु गिरती 
थी और पूर्व का समुद्र बह जिसमें उन दिनों गंगा यमुना गिरती थीं। 
यह शब्द बंगाल की खाड़ी के लिये नहीं आ सकता । ऋग्वेद में गंगा 
की पूव की न तो किसी नदी का नाम है न किसी स्थान का पूर्वी समुद्र 
तो उन दिनों वहाँ था जहाँ आज युक्तप्रान्त बसा है। कहीं कहीं पर 
चारों ओर के समुद्रों का भी उल्लेख है । उदाहरण के लिये :-- 


रायः समुद्रों श्वहरोस्मभ्यं सोमविश्वतः । आपवस्त सहस्विणः 
( अंक ९५--३२७, ६९ ) 


है सोम घनपूर्णं चारों समुद्र तथा सहस्तो ( अर्थात्‌ अपरिमित ) कामनायें 
हमको पूर्णतया दो । 


जद्दाँ जहाँ सरस्वती के समुद्र में गिरने का जिक्र आया है वहाँ वहाँ 
दक्षिणस्थ समुद्र की ओर तो साफ़ ही संकेत है। पंत का कितना 
अच्छा वर्णन है :-- 


भ्रगा एव व पितरों एसे एगे क्लेयट/मास: सदसों वे अजते । 


छः 


अजुयसो हरियाचों हरिद्र/ था थां रोखण पृणिवीस ;श्रडः ॥ 

( ऋक्‌ १०--९४,१२ ) 
युग युग यद्द पहाड़ श्रुव अचल खड़े हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी 
सभी इच्छाएं परिपूर्ण हो गयी हैं और इन्हें कहीं आने जाने की आवश्यकता 
नहीं है। इन्होंने सोम का भोग किया है, जराहीन हैं। हरियाली से भरे हुए 


हैं और प्थिवी को मधुर रव से ( चिड़ियों के कलगान या पेड़ो में से बहने 
वाली हवा की आवाज़ से ) परिपूर्ण करते हैं । 


उस समय भौगभिक उपद्रव भी हुये थे, उनकी ओर इस प्रकार 
संकेत है :-- 


( ४५ ) 


य; प्रथियरीं व्ययमानामहंहद्य: पर्वतान्यकुपिताँ अरम्णात्‌ | 
यो थन्तरिक्त वियमे वरयों यो द्रामस्तप्नात्स जनास इन्द्र: ॥ 
( ऋक २१--१२,२ ) 


है लोगो, इन्द्र वह है जिसने व्यथित ( हिलती डोलती ) पए्थिवी को 
दृढ़ किया, जिसने कुपित ( इतस्ततः चंचल) पव॑तों को शान्त किया, जिसने 
विस्तृत अन्तरिक्ष को फैलाया, जिसने आकाश को स्थिर किया | 


उसी प्रचार २ रे मंडल के १७ सूक्त का ५ वां मंत्र कहता है:-- 


स प्राचीनान्पर्वतानू हंहदोजला धराचीनमत्कशोदपामपः | 
अधारयत्यू थिवी विश्वधाय समरस्तभ्नान्मायया द्यामव्नस: ॥ 
उसने प्राचीन इधर उधर चलनेवाले प्॑तों को अपने बल से दृढ़ किया, 
बादलों के जलको नीचे गिराया, विश्वधारिणी प्रथ्वी को स्थिर किया और 
छुलोक, आकाश, का स्तम्भन किया । 
प्रत्यक्ष ही इन मंत्रों में उस काल की स्मृति है जब कि हिसाल- 
यादि पवत भूगर्भ से ऊपर उठ रहे थे, भूकम्प बराबर आते थे, 
ज्वालासुस्ब विस्फोट दोता था। भूगर्भ शाख्र के अनुसार उस समय 
पृथ्वी पर यद्दी सब परिवतंन हो रहे थे । 


सप्तसिन्धव के सम्बन्ध में यह तो लिखा जा ही चुका है कि बह्‌ 
शीतप्रधान था । सर्दी कड़ी पड़ती थी इसका बड़ा प्रमाण यहद्द है कि 
साल की गणना हिमों से करते थे। साथ ही वषों भी खब होती थी। 
एक अवतरण हम दे चुके हैं | दो एक और देना पय्योप्त हैः-- 
अदर्दरुतसतमस॒जोीं विखानितमर्णवान्बद्वधानों अरम्णा: 
महान्तमिन्द्र पर्वत॑ वियद्व: तृजोविधारा अवदानवं हन्‌ ॥ 
( ऋक्‌ ५-३२, १ ) 
है इन्द्र तुमने बादलों को फाड़ डाला, तुमने जल के प्रवाह्द के द्वार 


खोल दिये, तुमने अवरुद्ध धाराओं को मुक्त कर दिया और दानव ( इच्च ) 
को मार कर जल को गिराया । 


इसी प्रकार भश्रथम मण्डल के ५४वें सूक्त का १०वां मंत्र कद्ठता हैः--- 


€ छ६ ) 


भपामतिष्ठरुखह॒वरं तमोन्तर्वृत्रत्य. जठरेषु॒ पर्वत: । 
ग्रभीमिन्द्रो नद्यो वत्रिणा हिता विश्वा भनुष्ठा; अवणेषु जिन्नते ॥ 

जल की धारा को घँघेरे ने रोक लिया था। इत्र ने अपने पेट में बादल 
रख सखिया था । इन्द्र ने उसको मार कर जल को पएथ्बी के नीचे से नीचे 
भागों पर गिरा दिया । 

इस भ्रकार के मंत्र यह दिखलाते हैं कि व्षो-सामान्य वो 
नहीं, बरन्‌ गदहिया जलपात--उन लोगों का बहुत ही परिचित हमग्विषय 
था जिसका वर्णन वह लोग बारंबार उसी प्रकार करते हैं जैसे पीछे के 
कवि वर्षों के वर्णन में भुग्ध हो जाते हैं | यह मी ध्यान देने की बात दे 
कि भ्रीष्म का इस श्रकार उल्लेख नहीं आता । इससे यह अज्ुमान होता 
है कि वहाँ बहुत गर्मी नहीं पड़ती थी । आज उस भ्रदेश में यह वात 
नहीं है । पंजाब में जाढ़ों में तो कड़ी सर्दी पढ़ती है परन्तु गर्मियों में 
गर्मी भी उतनी द्वी कड़ी पड़ती है। वो साधारण होती है | इस ऋतु 
परिवतेन का कारण यह है कि इस प्आन्त के चारों ओर का समुद्र 
सूख गया और एक ओर पानी की जगह विस्तृत मरुभूमि ने ले ली दै । 
इन समुद्रों से भाप बनकर वर्षा भी होती थी और पहाड़ों पर बफ़ 
भी जमा होती थी । अब दोनों बातों में कभी दो गयी है। इसलिये 
जलवायु सूखा दो गया और नदियों में भी उतना जल नहीं रद्द गया। 

यही वह प्रदेश था जिसमें वेदों के अनुसार आय्य लोग रहते थे | 
इसको देवकृतयोनि--इेश्वरनिरित देश मानते थे । इसके पहाड़, इसकी 
भूमि, इसकी नदियां, उनको प्यारी थीं। यहीं उनकी संस्कृति का उदय 
ओर विकास हुआ । यहीं उनका अभ्युदय हुआ और यहीं उनको 
निःश्रेयस को दीक्षा सिली। यद्द पुनः पुनः स्मरण रखने की बात है कि 
वेद कहीं इस बात का संझकेत भी नहीं करते कि इस प्रदेश में बसने 
के पूर्व आय्यों के पूर्वज कहीं अन्यत्र बसते थे। उनको न तो गंगा से 
पूर्व के भूभाग का पता था न अफ्रगानिस्तान के पश्चिम के किसी देश 
का परिचय था। अतः वह इसी को अपना आदि निवास ।मानते थे 
ओर आज तक भी हिन्दू लोग परम्परया ऐसा ही मानते आये हैं । 


पाँचवाँ अध्याय 


अवेस्ता मे संकेत 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं पारसियों, अथात्‌ आचीन इंरानी 
आदयों, के धम्म प्रंथ का नाम अवेस्ता है। वह ज़ेन्द अथोत्‌ पुरानी 
ईरानी ( फ़ारसी ) भाषा में है जो बेदिक संस्कृत से बहुत मिलती है। 
उदाहरण के लिये इन वाक्यों को देखिये:-- 
ह्मत ता ऊर्बाता सशया या मज़दाओ ददाता ख्लरीति चा अनीति 
चा...अत ऐपि ताईश अंघहती ऊश्ता ( गाथा ) 
मज़द ने हमको जो यह दो स्व ( आत्माएं दीं ) इनमें से जो ऊंची है वह 


धम्म की ओर संकेत करती दे और नौची अनीति की ओर ले जाती है। 
हमारे सब काम इन्हीं दोनों के द्वारा दोते हैं । 


कत वे झब्रेम मज़दा, यथा वाओ हस्मी,...परे वस्खेया,..यथा 
४08 जर्वेद्यास, ....अपेनी पति (गाथा ) 

दे मज़्द, हमको सिखाओ कि वह कौन सा उत्सगं, कौनसा चैय्य॑, कौन 
सा वैराग्य है जो हमको तुमसे मिला दे और आत्मशञान करा दे। 

अवेस्ता के अनुसार जगत का रचयिता, धारयिता, धर्म्मतत्व अहुर 
मजद [ असुरमहत- महा असुर या मद्दत्‌ ( पराबुद्धि ) सम्पन्न असुर 
या असुर मेधा ( मेधा देनेवाला ) असुर ] है। स्मरण रहे कि वेदों में 
भी देव या ईश्वर के लिये असुर शब्द का प्रयोग हुआ है और वृत्तासुर 
दैत्य को देव कहा गया है। इनका नाम वरन ( वरुण ) भी है। यह 
अखसुर विश्ववेदा ( सर्वेाश्ष असुर ) भी कहलाते हें। इनफे साथ ही 
जगत्‌ में एक अधरम्म भो है। उसका नाम अंम्रमेन्यु है। वह असुर 
महत्‌ के कामों में विन्न डाला करता है और उसको सफलता भी होती 
है पर अन्त में उसकी हार होगी । 


( ४८ ) 


इस घर्म्म की मुख्य बातें अवेध्ता में ऐसे उपदेशों के रूप में दिखि- 
लायी गयी हैं जो समय समय पर असुर महतने ज्रथुश्त्र को दीं। 
जरथुश्न॒ को अवेस्ता का ऋषि कहना चाहिये। उन्होंने धम्मे का 
प्रवतन किया इसलिये कुछ लोग इसको जरथुश्त्री घम्म कहते हैं । 


अवेस्ता को पद्दिली पुस्तक बेन्दिदाद के प्रथम फ़र्गर ( अध्याय ) 
में कुछ ऐसे वाक्य हैं. जिनसे आय्यों के आदिम निवास की ओर 
कुछ संकेत द्वोता है । उनका आगे काम पड़ेगा । इस लिये दम उस 
फ्रगंदें का अनुवाद दिये देते हैं:-- 

३. अहुरमजृद ने स्पितम" ज़रथुश्न्र से यों कहा: 

२. मैंने प्रत्येक देश को उसके निवासियों की दृष्टि में प्यारा बना दिया 
है, चाहे उसमें कोई गुण न द्वो । यदि मैं ऐसा न करता कि हर देश के रहने 
बाले अयने गुणरदित देश से भी प्यार कर, तो सारी पृथ्वी के मनुष्य ऐय्यन 
वेइजों पर ही आक्रमण कर बैठते | 

३. मैं, अद्रमज़्द, ने जिन अच्छे देशों की खष्टि की उनमें सर्वप्रथम 
ऐय्यन वेइजो* है, जो शुभ नदी देत्य* के किनारे है । 

तब वहां अंग्र भेन्यु आया। वह मृत्युस्वरूप हे। उसने अपनी माया से 
नदी में सप्‌* उत्पन्न किया और जाड़े का ऋतु उत्पन्न किया। यह देवों" 
का काम है| 

१ स्पितम--सबसे बढ़ा धम्मोत्मा, उदार, उपकारी । 

२ ऐस्यन वेइजो--आर्य्यों का बीज । इस देश का जो वर्णन दिया ग्रया है 
उससे अनुमान किया जाता है कि यद्द स्थान कहीं प्र वप्रदेश में है । कुछ लोग सम- 
भते हैं कि यह स्थान ईरान के उत्तर में कहीं है। 

३ अरकक्‍्सीज नदी को ही देत्या सममते हैं। पर वहां दस महीने के जाड़े 
वाली बात नहीं घटती । इस शब्द का उच्चारण प्रायः ईरान वेज होता है। यह भी 
कहना आवश्यक है कि स्थ॒तंत्र रूप से वेइजो या वेज जैसा कोई शब्द नहीं है 
जिसका अर्थ बीज दो । 

४ अरकक्‍्सीजु नदी के किनारे सप मिलते हैं। परन्तु मूल में अदि शब्द आया 
है । अहि का अर्थ सर्प भी है परन्तु यद्द स्मरण रखना चाहिये कि बवृत्रासरबध की 
कथा में वेद में वृत्नासुर को अटहठि कद्दा गया है। 

५ वेदों में कहीं कहीं असुर उसी अर्थ में आया है जो उसका जुंन्द में है। यद्द 


( ४९ ) 


४. वर्ड जाड़े के दस महीने हैं, गर्मी के दो महीने हैं । यह दो महीने 
भी जल के लिये, प्रथ्वी के लिये और बृक्षों के लिये ठंडे हे । वर्दाँ अपनी सारी 
बुराइयों के साथ जाड़ा पड़ता है। 


५, मैंने जो दूसरा अच्छा देश बनाया वह सुस्ध" में का मैदान था। 


तब धर्दाँ अंग्र मैन्यु आया, जो मृत्युस्वरूप है। उसने अपनी भाया से 
स्कैव्य मकखी उत्पन्न की जो गाय बैलों को मार डालती है। 


३. मैंने जी तीसरा अच्छा देश बनाया वह बलवान, पवित्र मोडरु* था। 


तब सृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से पापात्मक वासनाओं 
को उत्पन्न किया । 


७. मैंने जिस चौथे अच्छे देश की खश्टि की वह ऊंचे मंडोंवाला सुन्दर 
बरिब्धर था | 


तब अंग्रमैन्यु ने, जो मृस्युरूपी है, आकर अपनी माया से ब्रवट उत्पन्न 
किया | 


८. मेने जिस पाँचवें अच्छे देश की सष्टि की वद्द निशयरई है जो मोउर 
और बरिब्ध के बीच में है । 


वहां मत्युस्वरुपी अंग्रमेन्यु ने आकर अपनी माया से अभ्रद्धा का पाप 
उत्पन्न किया । 


९, मेंने जिस छुठे अच्छे देश की सृष्टि की वद्द दरोयु" और उसकी 
भील है। 

बहा मृत्युरूपी अंग्रभेन्‍्यु ने अपनी माया से रंगीन ( छींटेदार ) मच्छर 
उत्पन्न किया । 
वही अर्थ है जो पीछे से सुर शब्द का हुआ । सुर का अर्थ है देव। अवेस्ता में देव 
शब्द उसी अर्थ में प्रयुक्त होता है जिस अर्थ में वेदों में देत्य शब्द आता है। यहो 
बात आज तक फूरसी में देष शब्द में चली आयी है । 


१ सुम्ध सम्भवतः समरक़न्द, मध्य एशिया में 
३ मोउरु--सम्भवतः दक्षिणी रूस में मर्व 
३ बरिब्ध--सम्मवतः नल्ख (बोखारा के पास, तुर्किस्तान में ) 


४ निशय--ठीक नहीं कहा जा सकता । इस नाम के कई नगर थे पर मोउद 
ओर बरित्ध के बीच में किसी का पता नहीं चलता । 


५ हरोयु-हेरात । वहां किसी स्रील का ठीक पता नहीं चलता । 
आ० ७ 
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३०. जिस सातवें अच्छे देश की मैंने यष्टि की बद् दुष्ट छायाओं वालों 
चैकरेत * था। 

बद्ां सृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से पैरिक शायेति* को 
उत्पन्न किया जो करशस्प३ से चिपक गया। 

११. मैंने जिस आठवें अच्छे देश की ख॒ष्टि की वह अच्छी गोचरभूमि 
बाला उवंष् था। 

वहां सृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से अभिमान का पाप उत्पन्न 
किया । 

१२, नवां अच्छा देश जिसकी मैंने सष्टि की वह वेहकन में ख्नेन्त" था। 

वहां मृत्यस्वरूपी अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं है अर्थात्‌ अप्राकृतिक पाप । 

१३. जिस दसवें अच्छे देश की मैंने सृष्टि की वह सुन्दर हरहइवैति*् दै। 

वहां सत्युस्वरूपी अंग्रमेन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं हे, अर्थात्‌ मुरदों को गाड़ने का पाप» | 


१ बेकरेत--कुछ लोगों का ख्याल दे कि यह कापुल (काबुल) का नाम दे 

२ अवेस्ता में एक प्रकार की देवकन्याओं का जिक्र आता हे जिनको कभी कभी 
तो दुष्ट देवगण ( अथोत वेदिक शब्दों में देत्वयगण ) उठा ले जाते दें और फिर 
उनका उद्धार होता है ; कभी कभी वह देवों से मिलकर अच्छे लोगों को छलती दें । 
उनका स्वरूप अप्सराओं जैसा हुआ । यही पेरिक शब्द पीछे से परी हो गया। 

हे फरशस्प एक वीरात्मा थे। उन्होंने कई अच्छे ओर उलख्य काम किये । 
अन्त में घद ज्ञाथेति नामी पेरिक के वश में आगये । उसने उन्हें निद्रावस्था में अंग्र 
मेन्यु को सौंप दिया। अभी वह सोते पड़े हुए दें पर एक दिन उनका भी छुटकारा 
द्ोगा । 

४ उर्व--कुछ ठीक पता नहीं चलता । कुछ लोगों का खियाल दै कि यह जगह 
कहीं खुरासान में दे । सम्भवतः इस्फृहान के आसपास की भूमि उव रही होगी। 
[ संस्कृत उवेर--द्राभरा ] 

५ वेहकन---सम्भवतः जाजेन ( जाजिया १ )। र्नेन्त उस प्रदेश की एक नदी 
( जाजंन ) का नाम है। 

६ दरदवेति---दृरुत 

७ तृतीय फूर्गद में अहुरमज्द कद्दते हैं कि यदि कोई मजुष्य मुरदे को प्रृथ्वो 
में गाड़कर दो वष के भीतर न निकाल ले तो उसके लिये कोई आरयश्चित्त 
नहीं दै। 


( ५१ ) ह 


१४, जिस ग्यारहवें देश की मैंने सृष्टि की वह तेज!पूर्ण प्रकाशमाम 
हैतुमन्त" था।, 

वहां सत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी साया से यतुओं के जादू* को उसपन 
किया । 

१४. यतुओं का स्वभाव इस प्रकार अपने को प्रकट करता है; यह 
उनकी कुदृष्टि से प्रकट होता है और जब जादूगर अपने मंत्र पढ़ता है तो 
भयानक प्रकार के जादू के काम होते हैं। 

१६. जिस बारहवें देश की मैंने सृष्टि की बह तीनों उपजातियों बाला 
रघ३ था। 

वहां अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से पूर्ण अविश्वास ( अश्नद्धा ) का पाप 
उत्पन्न किया । 

१७. जिस तेरहवें अच्छे देश की मेंने सृष्टि की वह बलवान, पविश्र 
चख* था | 

वहां मृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नहीं है, अथीत्‌ मुर्दो को जलाने का पाप७ | 


१८. जिस चौदहबें अच्छे देश की मेंने सृष्टि की बह चतुष्कोण बरेन* 
था जिसके लिये थ्‌ तोन* ने जन्म लिया जिन्होंने दाहक* नाम के अह्ठि को 
मारा । 


१ हैतुमन्त-हेल्मण्ड 

२ यतुओं का जादू--बेदों में भी यतुओं का उल्लेख है| यह एक प्रकार के 
मायावी प्राणी थे जो भांति भांति के रूप धारण करते और दूसरे प्रकारों से लोगों 
को तंग करते थे । कुछ मनुष्य भी यतुओं की भांति जादूगर होते थे । यह लोग मंत्र 
पढ़कर भांति भांति के दुष्ट चमत्कार दिखलाते थे । 

३ रघ-रई ( एक मत के अनुसार जरथुद्त्र का जन्मस्थान ) 

४ चख--अज्ञात । ख़ोरासान में चल नाम का एक नगर था। कुछ लोग सम- 
भते हैं कि यह वही स्थान है। 

५. आठवें फूर्गदे में अहुस्मज्द कहते हैं कि यदि मज्द के उपासक किसी को 
मुर्दा जलाते देख लें तो उसे मार डालें । 

६ वरेन--प्र॒थ्वी पर कहां है, इसका पता नहीं। कथा यह है कि चतुष्कोण 
बेरन ( संस्क्रत वरुण-आकाश, स्वर्ग ) में ७ थ्तौन आध्व्य ने अहि दाहक को 
सारा जिसको ३ मुँह, ३ सिर, ६ आँखें थी। «< ऋग्वेद के अनुसार जैतन या 
त्रित आप्त्य ने अहि को मारा जिसके ३ सिर और ६ आँखें थीं। 


( ५२ ) 
तब वहां सृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से र्त्रियों में असाधारण 
रक्तत्माव” और विदेशी नरेशों का अत्याचार उत्पन्न किया। 
१९, जिस पन्द्रहवे अच्छे देश को मैंने उत्पन्न किया बह हस हिन्दु था | 


तत्र मृत्यु स्वरूपी अंश्रमैन्यु ने अपनी माया से स्त्रियों में असाधारण प्रतव 
और भीपण गरमी उत्पन्न की । 


२०. जिस सोलहवें अच्छे देश की मैंने सष्टि की वह रंघ३ के किनारे 
की भूमि थी, जहां लोग बिना सिर*< के रहते हैं । 


तब मृत्युस्वरूपी अंग्रमैन्यु ने अपनी माया से जाड़ा उत्पन्न किया, जो 
देवों का काम है। 


२१. और भी कई देश हैं जो सुन्दर, गम्भीर, प्रकाशमान, सम्पन्न और 
उपादेय हें | 

कुछ लोगों का ऐसा खयाल है कि इस फ़रगेद में उन्र देशों का 
उल्लेख है जिनमें ईरानी आर्य्यो' ने अपने आदिम स्थान से चल कर 
यात्रा की । यद्द बात ठीक नहीं जँचती । यदि यह सान लिया जाय 
कि ऐय्यन वेइजो उनका मूलस्थान था तो रंघ (इराक़ ) उनका 
अन्तिम स्थान हुआ । पर उनका अन्तिम घर तो ईरान था, उसका 
ज़िक्र ही नहीं है। आदि में ऐय्येन वेइजो और अन्त में रंघ देने का 
एक कारण यह प्रतीत होता है कि उन लोगों को एक कथा है कि स्वर्ग 
से दो नदियाँ, बंगुद्दी और रंघ, निकली थीं, जिन्होंने सारी पृथ्बी का 
वेष्न कर लिया था। इसलिये इस सूची में बंगुद्दी के किनारे के एक 
नगर से आरम्भ किया ओर रंघ के किनारे आकर समाप्त किया। 





१ यदि किसी ख््रौ को रजोदशन के समय था दूसरे समय रक्तक्षाव हो तो 
उसके लिये १६ वें फूर्गद में लंबा चौड़ा विधान दिया है । 

२ हप्तहिन्दु-सप्तसिन्धव 

३ रंघ के किनारे की भूमि - अरबिस्ताने रूम-इराक़ 

४ बिना सिर के लोग-प्रथ्वी पर तो ऐसा कोई देश हो ही नहीं सकता। इसलिये 
इसका अथे किया जाता है “ जो लोग अपने सरदार को सदोर नहीं मानते---उदण्ड * 


दूसरा अर्थ है “जो लोग घम्म के प्रति विद्रोह करते हैं” अर्थात्‌ जो लोग इस 
सद्भम्म के अनुयायी नहीं हैं। 


( ५३ ) 


फिर इन देशों में कोई क्रम नहीं है। यात्रा यदि इस प्रकार हुई तो 
इसका अर्थ यह इुआ कि आध्य लोग कभी पूरब से पच्छिम गये; 
कभी पच्छिम से पूरब गये, कभी उफ्तर पहुँचे तो कभी दक्खिन लौटे । 
यह विचित्र ढंग से मारे मारे फिरना हुआ। इन देशों को छोड़ने के 
कारण भी असाधारण हैं । जहाँ अंग्रमैन्यु ने गर्मी या सर्दी या कोई 
दुःख दायी जीव जन्तु उत्पन्न कर दिया वहाँ से चले जाना तो समर में 
झाता है परन्तु अभिमान या सुर्दो' का गाड़ा जाना कैसे देशत्याग का 
कारण हुआ यह ठीक ठीक समम में नहीं आता । अस्तु, इस फ्र्गर्द 
से आय्यों के निवास के संबंध में विद्वानों को कुछ संकेत मिलता है । 


लठवां अध्याय 


देवासुर संग्राम 


देव शब्द दिव धातु से निकला है, जिसका अर्थ है चमकना। अतः 
जो चमकता है, प्रकाशमान है, वह देव है। इन्द्र, वरुण, अग्नि, सूख्ये 
आदि के लिये इस शब्द का प्रयोग हुआ है| असुर बढ़ है. जो असु 
बाला है, जिसमें प्राण शक्ति है, जो बलवान है । यह शब्द भी देवों के 
लिये प्रयुक्त हुआ है |” परन्तु पीछे से व्यवहार में अन्तर पड़ा | यों 
तो जैसा हम दिखला चुके हैं बृत्र को भी देव की उपाधि दी गयी 
परन्तु ऋग्वोदिक काल में ही धीरे धीरे देव शब्द तो इन्द्रादि के लिये 
आर असुर शब्द उनके बलवान शत्रुओं, दैत्यों, के लिये व्यवह्ृनत द्वोने 
लगा । इसके बाद न तो कोई दैत्य देव कहलाया न कोई देव असुर कह 
कर पुकारा गया । साधारण हिन्दू की तो यही घारणा है कि जो सुर 
( देव ) नहीं हैं वह अ-सुर है । 

परन्तु आय्यों की सभी शाखाओं में यह परिवर्तन नहीं हुआ । एक 
शाखा ने अछुर शब्द का प्रयोग पुराने अर्थ में जारी रक्खा। उसने 
देवाधिदेव को उसी पुरानी उपाधि अछुर महत्‌ ( अहुर मज़्द ) से 
पुकारने की परम्परा बना रक्खी । परिणाम यह हुआ कि एक शाखा 
अपुरोपासक, दूसरी देवोपासक हो गयो । पहिली शाखा के लिये असुर 
शब्द घुरा, देव शब्द अच्छा, दूसरी के लिये असर शब्द अच्छा देव 
शब्द बुरा हो गया। एक ने दूसरे को अछुर पूजक या देवपूजकू कह 
कर निध ठहराया | यह बात आज तक चली आती है। उनके बंशजों 








में इन शब्दों का इन्हीं उल्नटे अर्थों में चलन है । दिन्दू देवों को पूजता 


१ जैसे, त्व॑ राजेन्द्र ये च देवा रक्षा नृन्पाह्मसर त्वमस्मान्‌ । 
त्वं सप्ततिमंघवा नस्तसुत्रस्त्व॑ सत्यो वसवानः सह्दोदा: । ( ऋछ १-१७४,१ ) 
इसमें इंद को असर कह कर संबोधित।किया है । 


( ५७५ ) 

और अछुरों को कोसता है, पारसी असुरों को पूजता और देवों को 
गाली देता है । 

यह विचित्र बात है पर सत्य हे। दोनों शब्द प्राचीन हैं, एक दी 
भाषा के भण्डार के हैं, किसी ससय में इनके प्रयोग के बिषय में कोई 
मतभेद नहीं था। परन्तु पीछे से इस मतभेद ने गहिरे द्वेंष का रूप 
पकड़ा । अवश्य दी असुर और देव शब्द मूगड़े के कारणों के प्रतीक 
बन गये होंगे । और बातों में भी दो रायें रही होंगी । बह बातें क्‍या थीं 
इसका इस समय ठोक ठीक पता नहीं चलता । कुछ का अनुमान दो 
सकता है । क्रमशः एक मत के अनुयायी देवों के भंडे के नीचे आ खड़े 
हुए, दुसरे पक्त के मानने वाले असुर सेना में भरती द्वो गये। दो दल 
बन जाने के बाद तो छोटी छोटी बातों का महत्त्व और भी बढ़ जाता 
है और आपस में विरोध कराने वाली हज़ार बातें मिल जाती हैं । एक 
ही उदाहरण लीजिये । वैदिक आय्य ओर उनके वंशज आज तक मुद्दों 
को जलाते हैं परन्तु पिछले अध्याय में हम देख चुके हैं कि अवेस्ता में 
इसको ऐसा पाप माना है. जिसके लिये कोई श्रायश्चित्त का विधान ही 
नहीं है । पारसी लोग कहते हें कि मुदो जलाना अप्नि को, जिसकी पूजा 
की जाती है, अपविन्न करना है। सम्मवतः ऐसे ही विचार आज से कई 
हज़ार वर्ष पहिले उनके पुव॑जों के मन में उठे होंगे और इस बात पर 
आपस में विवाद हुआ होगा परन्तु यह झगड़ा बढ़ते बढ़ते ऐसा हो 
गया कि उसका निपटारा असम्भव हो गया । 

तमाशे की बात तो यह है कि यह निर्विवाद है कि दं।नों सम्प्रदायों 
का मूल एक है। बेदिक उपासना में मित्र ओर वरुण का बढ़ा महत्त्व 
है। बहुत स्थलों में तो इनका भमित्रावरण के नाम से एक साथ आह्वान 
द्योता है । मित्र सूर्य का नाम है । सूस्य प्रकाशमान दिन के स्वामी हैं । 
वरुण राज्रि के स्वासी हें । चंद्र-तारादि से सुशाभित आकाश का नाम 
वरुण है । आकाश नीलवण है, महान्‌ विस्वार वाला है। इन गुणों के 
कारण उसकी समुद्र स समता है । अतः वरुण का राज्य समुद्र में 
पहुँचा । उनको जल के अधिपति का पद श्राप्त हुआ । आज कल मित्र 


( ५६ ) 

नाम से तो कोई पूजा करता नहीं, सुथ्य के नामों का स्तवपाठ करते हुए 
सविता, भग, आदित्य के साथ मित्र शब्द भी आ जाता है। बरुणख का 
भी पद गिर गया है। हिन्दू देवसूची में उनका अतिप्राचोन बैदिककाल 
जैसा महत्त्व नहीं है परन्तु जल के अधिष्ठाता देवता माने जाते हैं । 

श्रवेस्ता में मित्र का ध्यव भी वही स्थान है। उनका नाम मिथ है । 
बह इंश्वर की सर्वोत्कृष्ट अभिव्यक्ति हैं। उनके द्वारा ही आज भी 
पारसी लोग भगवदुपासना करते हैं । वरुण भी वरन नाम से 
वर्तमान हैं । 

तीसरे देव जिनका वैदिक उपासना में महत्व है अप्रि हैं। ऋग्वेद 
का पहिला मंत्र अभि की अचो करता है | 

अमिर्माल पुरोहितम्‌ | यज्ञस्यदेवमुलियम्‌ । होतार॑ रनधातमम्‌ । 

अभि देवों के पुरोहित हैं | पुरोहित का अर्थ है आगे रक्खा हुआ । 
अप्रि में आइहति देकर द्वी देवों को तुष्ट किया जा सकता है। अतः अन्य 
सभी देबों की उपासना अभि के ही द्वारा हो सकती है । कज हिन्दुओं 
में बेदिक पूजा उठ गयी दै । यज्ञ यागादि का चलन कम द्ै, इसलिये 
अभि का भी वह पुराना स्थान नहीं रहा । 

पारसियों में अभि का वही पुराना पद है। सुथ्य सब जगह और 
सब समय लभ्य नहीं हो सकते अतः सूथ्य के बाद इश्बर की दूसरी 
दिनय अभिव्यक्ति अभि के ही द्वारा पारसी लोग उपासना करते हैं । 
उनके मन्दिरों में जिस आग में नित्य अभ्िहोत्र होता है वह हजारों 
वर्षों से चली आ रही है । 

बेंदिक आय्यों में सोसपान की प्रथा व्यापक थो । आज यह प्रथा 
ऐसी उठ गयी कि किसी को यह पता नहीं है कि सोम किस पौधे का 
नाम था। पारसी भो आज इस प्रथा को छोड़ चुके हैं परन्तु वेदों की 
भाँति अवेस्ता में भी सोम की सहिमा गायी गयी है। उसका नाम हौम 
दिया हुआ है । [ ख का द हो जाना इरानी उच्चारण की विशेषता है, 
यया सप्त का दृप्त, सिन्धु का हिन्दु ]। बायु तथा और भी कई बेदिक 
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देव और महापुरुष इसी प्रकार मिलते हैं। वेदों में विवस्वान्‌ ( सूर्य ) 
के पुत्र यम का ज़िक्र है। अवेस्ता में यह विवनघत के पुत्र यिम हो 
जाते हैं । 

परन्तु जहाँ इतनी बातें मिलती है वहाँ एक बात में आकाश पाताल 
का अन्तर है । बेद्कि आये मित्र, वरुण, अभि, रुद्र, भग, पृषा, दोनों 
अश्विनों का नाम लेता है, उनका स्तब गान करता है, उनकी कीर्ति को 
इस प्रकार ख्यापित करता है कि वह इनसे बड़ा किसी को नहीं मानता । 
कहीं अपम्ि सबसे बड़े प्रतीत होते हैं, कहीं सित्र, कहीं वरुण और कहीं 
कहीं यह प्रत्यक्ष प्रकट कर दिया जाता है कि इतने प्रथक्‌ ईश्वर नहीं हो 
सकते । ऋग्वेद स्वयं पूछता है “ कस्मै देवाय ह॒विषा विधेम ” हम किस 
देव को आहुति अर्पित करें और ऋग्वेद ही स्पष्ट उत्तर देता है. “एक 
सत्‌ विप्ना बहुधा वदन्ति “--सह्वस्तु एक है, विद्वान्‌ लोग डसे अनेक 
नामों से पुकारते हैं । 

पर जहाँ यह सब विचार हैं, वहाँ इन्द्र की उपासना भी है। 
जितनी स्तुति इन्द्र की है उतनी किसी और देव की नहीं है, सब देवों 
की मिलकर भी नहीं है । इन्द्र में सब देवों के गुण वर्तमान हैं, बहू सब 
देवों से बड़े हैं, बह सबसे बलवान, मेधावी, कीर्तिमान, तेजस्वी देव हैं, 
उनके बराबर कोई उपास्य नहीं है, उनके समान मलुध्यों का कल्याण 
करने वाला कोई दूसरा नहीं है। इन्द्र, बृत्रन्न, बन्नह्द, मधवा, शतक्रतु 
आदि अनेक नामों से ऋषिगण उन्हें पुकारते हैं । इन्द्र के लिये जैसे 
स्तव आये हैं उनके उदाहरण स्वरूप हम दो एक देते हैं :-- 

इन्द्रो दिव इन्द्र ईशे प्रथिष्या इन्द्रो अपामिन्द्र इतर्वतानास्‌ । 

इन्द्रो वृधामिन्द्र इन्मेघिराणामिन्द्र: क्षेमे योगे हब्य इन्द्र: ॥ 

( ऋक १०--८९, १० ) 

इन्द्र आकाश और प्रथिवी में स्वामी हैं, इन्द्र जलों के ईश हैं, इन्द्र 
पर्वतों के ईश हैं, इन्द्र बृद्धों के ( पूर्वजों के या अन्य देवों के ) ईश हैं; इन्द्र 
प्रशावानों के इश हैं, योंग और क्षेम ( जो अ्रप्राप्त है उसकी प्राप्ति ओर जो प्राप्त 
है उसकी रक्षा ) के लिये इन्द्र ही हृव्य ( छातव्य, आद्यनयोग्य, पूज्य ) हैं। 
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घाता पातृणां भुवनस्य यस्पतिदेव त्रातारममिमरातपाहम्‌ । 
इमे यज्ञमश्विनोमा बृहस्पनिर्देवा: पान्तु बजमानं न्यर्थात्‌ ॥ 
( ऋक्‌ १०--१२८, ७ ) 
सृष्टि करने वालो के भी स्ष्टा, भवनों के पति, देव, शत्रुओं के हराने 
वाले, इन्द्र की मैं स्तुति करता हूँ | वह जिनके प्रमुख हैं ऐसे सब देव, बृहस्पति 
ओर दोनों अश्विन यजमान की इस यज्ञ में पाप से ( अथवा विज्नों से ) 
रक्षा करें| 
तजिविश्यातु अतिमानमोजसस्तित्नोयृमी नपते तीणि रोचना । 
अतीदं विश्व भक्‍नं ववक्षियाशन्नरिन्र जचुपा सनादसि ॥ 
( ऋक्‌ १--१०२, ८ ) 
जिस प्रकार ज्िविष्ट ( अर्थात्‌ तेहरा बणा हुआ ) रस्सा दृढ़ होता है उसी 
प्रकार, हे हृपति इन्द्र, ठुम सब प्राणियों के बल के प्रतिमान हो ( अर्थात्‌ सबसे 
बलवान हो ), तीनो लोकों और तीनों तेजो ( अर्थात्‌ आकाश में यूड्य, अन्त- 
रिक्ष में विद्युत्‌ और प्रथ्वी पर अम्ि ) को धारण करते हो । इस विश्व को 
ओर इसके समस्त प्राणियों को बहन करते हो, तुम जन्म से ही असपत्न हो। 
आठवें मण्डल के ८७ वें सूक्त में इन्द्र का बृहत्साम आरम्भ होता 
है। उसके दूसरे मंत्र में कहते हैं : तर सूर्यमरोचय: ( उमने सूर्य को 
प्रकाशित किया )। ११वां मंत्र कहता है : त्॑ हि नः पिता वसो त्वं 
माता शतक्रतो (हें वसु इन्द्र तुम हमारे पिता हो, दे शतक्रतु इन्द्र तुम 
हमारी माता हो )। ऐसी अवस्था में ऋक्‌ १--१०२, ९ ) में इन्द्र से यों 
कहना : तां देपेपु प्रथमं हवामहे ( यज्ञ में में तुमको, जो देवों में प्रथम हो, 
आह्वान करता हूँ ) सर्वथा उचित है। 
परन्तु आश्चय्ये की बात है कि जिन इन्द्र की वेदों में इतनी महिमा 
है, जो देवों में प्रथम हैं, जो सबसे पहिले आहुति पाने के अधिकारी हैं, 
जो सूर्य के भी प्रकाशक हैं, जो विधाताओं के भी विधाता हैं, जो 
मेधा देनेवाले हैं, उनका पारसियों को पता तक नहीं है, अवेस्ता में 
उनका नाम देवों ( अर्थात्‌ दैत्यों में ) आया है । यह बात आकस्मिक 
नहीं हो सकती । मित्र, वरुण, यम, वायु, अज़ि तो हों और सरत तथा 


( ५९ ) 


इरान दोनों जगह पूजे जायं पर जिसको भारतीय आय्य इन सब में 
श्रेष्ठ मानते द्वों बह बहां दानवों में गिना जाय यह उपेक्षणोय बात नहीं 
हो सकती । इसका कोई गहिरा कारण होगा । 


अब तक जो कारण दिये जाते हैं उनमें एक अधिक जँँचता है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि इन्द्र की पूजा बहुत प्राचीन होने पर भी अन्य 
देवों की पूजा के पीछे चली। सूथ्ये, चन्द्र, अभि, आकाश, जल, 
प्रत्यक्ष हैं। अनुदूबद्ध चुद्धिवाले मनुष्य इनको स्वतंत्र उपास्य मानकर 
पूजते हैं ; जिनकी बुद्धि संस्क्रत है बह इनको एक इंश्वर तत्व के प्रतीक 
सममते हैं और इन नामों और गुरणों में एक ईश्वर की विभूतियों को 
पहिचानते हैं। वेद और अवेस्ता दोनों ने ही इन शब्दों का इसी प्रकार 
प्रयोग किया है । परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ लोगों को इन नासों 
के अतिरिक्त एक और नाम की भी आवश्यकता प्रतीत हुईं। उन्होंने 
देखा कि अन्य सब युतिमान वस्तुओं की अपेक्षा तेजस्वी होता हुआ 
भी सूय्य को अन्धकार दवा लेता है। ऐसा रात में ही नहीं होता, दिन 
में भी बादल उसे छिपा लेते हैं और कई दिनों तक छिपाये रखते हैं। 
साल में कई महीनों तक सूस्ये बादलों से अभिभूत रहता है। चन्द्रतारा 
जदित आकाश अथोत्‌ वरुण की भी यही दशा होती है, उनको भी 
मेघों से दूबना पड़ता है । जब बादल घिर आते हैं तो फिर जल में जो 
नावें इधर उधर टकराती फिरती हैं. उनकी रक्षा जलस्थ वरुण भी नहीं 
कर पाते। आग भी छुक जाती है और बिजली भी मेघ में क्रेद हो 
जाती है। यदि समय से वृष्टि न हो तो नदियाँ सूख जाती हैं, ऋतु- 
विपय्येय हो जाता है, मनुष्य त्राहि त्राहि पुकार उठता है। यही अवस्था 
उस समय भी होती है जब अनियंत्रित वृष्टि होती है । यह स्पष्ट द्वी है 
कि यदि यह अन्घेर बराबर बना रहे तो प्रलय हो जाय, कम से कम 
कोई जीवित प्राणी तो पृथ्वी पर न रह जाय । परन्तु ऐसा होता नहीं । 
जहाँ यह सब नाटक श्रकृति के रंगमंच पर होते रहते हैं वहाँ यह भी 
देख पड़ता है कि एक ऐसी शक्ति है जो बादलों को समय पर लाती है, 
यथाससय दृष्टि कराती है, नदियों को जल ओर सनुष्यों को अज्न देती 


( ६० ) 

है, सुथ्य चन्द्र तारादि को बन्धन से मृक्त करती है, सब विपत्तियों में 
मनुष्यों का त्राण करती है । यह शक्ति इश्चर से, उस इश्वर से जो मिन्न, 
वरुण आदि रूपों में अभिव्यक्त दो रहा है, भिन्न नहीं ही सही, फिर 
भी इसके कामों को देखकर इसका प्रथक्‌ नामोद्देश करना उचित प्रतीत 
हुआ । ऋषियों ने इसे इन्द्र कहकर पुकारा | गुणानुरूप इन्द्र के और 
भी प्योय बने परन्तु मुख्य नाम इन्द्र ही हुआ | विरोधी शक्ति का, उस 
शक्ति को जो जगत्‌ को तमआच्छादित करके तथा ग्राणधारक जल- 
घारा को रोककर सताती है वृत्र ( आवरण करने वाला-ढेंकनवाला ) 
नाम दिया गया। इन्द्र देधों के-- दिव्य, पवित्र मनुष्यों के लिये द्ितकर 
शक्तियों के--नायक हुए, बृत्र असुरों और देत्यों का--अपवित्र, अन्ध- 
कारमय, मनुष्यों के लिये हानिकर शक्तियों का- नेता हुआ। इन्द्र के 
पीछे धम्मेसमर्थक, वेद्‌ पर श्रद्धा रखने वाले थे : बृत्र के साथ धम्मे- 
विरोधी, वेदनिन्दक थे । एक बात और ध्यान देने की है। अवेस्ता इन्द्र 
की पृज्य सत्ता को नहीं मानता परन्तु अहुरमज़द को वेरेधन्न ( बृत्रप्न ) 
अथातू दानब को मारने वाला कहकर पुकारता है। इससे यह तो प्रमा- 
रित होता है कि वृत्र-वेरेध - के मारे जाने की कथा किसी न किसी 
रूप से आरययों में बहुत दिनों से चली आती है) यह विकास स्वाभाविक 
है पर एक दिन में न हुआ होगा । सैकड़ों बरस लग गये होंगे । बेढों में 
तो इन्द्रपूजा पूर्णतया अ्रतिष्ठित है। ऋग्वेद के इन्द्र न केवल मेधों के 
स्वामी हैं, न केवल देवराज हैं, न केवल वजघर वृत्रन्न हैं परन्तु बह 
प्रज्ञा के देने वाले हैं, स्रष्ठाओं के भी स्रष्टा हैं, उनकी विभूति अवर्ण- 
नीय है, यह जगत्‌ उनकी अभिव्यक्ति मात्र है -पादो३्स्याःश्याभूतानि, 
जिपादस्यायूतन्दिषि,--वह परम ज्योतिमेय तत्ब--य्रादित्यवर्श, तमसः 
परस्तात्‌- हैं | 

परन्तु जहाँ तक प्रतीत होता है सभी आय्यों को यह विकास अभि- 
मत न था। उनको ऐसा समम पड़ा होगा कि पुराने देव और पुराने 
नाम पय्याप्त हें। देवों की अधिष्ठाट शक्ति को प्रथक्‌ से पुकारने की 
आवश्यकता नहीं है। ज्यों ज्यों इन्द्र की उपासना बढ़ी, त्यों त्यों आपस 


( ६१ ) 


का विरोध बढ़ा । एक ओर इन्द्र को मानने वाले, दूसरी ओर उनको न 
मानने वाले और बुरा भला कहने वाले । एक पत्त ने देव शब्द को अप- 
नाया, दूसरे ने असुर को । दोनों पक्तों को यह मान्य था कि इस चिश्व 
में प्रकाश और तम, धम्मे और अधम्स, में निरन्तर युद्ध होता रहता 
है। जिन पुरानी कथाओं को दोनों मानते थे उनमें इस बात का ज़िक्र 
था पर बैर विरोध बढ़ते बढ़ते एक ने यह कहना आरम्भ किया कि 
धम्म और प्रकाश पक्ष का नाम देवपक्ष है, अन्धकार और अधर्म्स पक्ष 
का नाम असुर पक्ष है; दूसरी ओर से यह कहा गया कि देव अन्धकार 
ओर पाप के समर्थक हैं और अछुर सैन्य इनको हराकर धर्म्मं और 
प्रकाश को फैलाती है । 

हमारी पुस्तकों में जिस देबासुर संग्राम का इतना रोचक वरणुन है, 
जिससे पुराणों के अध्याय के अध्याय भरे पड़े हैं, उसका यही 
बीज है । 

लड़ाई घर वालों की थी, यह भी साफ़ साफ़ कहा गया है । प्रजा- 
पत्ति की अदिति नामक पल्नी से आदित्यों अर्थात्‌ देबों की और दि्ति से 
देत्यों की उत्पत्ति बतायी गयी है। इससे यह तात्पय्य॑ निकला कि देव 
और दैत्य, सुर और असुर, सौतेले भाई थे। उनकी आपस की लड़ाई 
थी परन्तु मनुष्य लोग यज्ञहोमादि द्वारा देवों की उपासना करते थे, 
इसलिये असुर लोग मनुष्यों को तंग करते थे । यह कथाएं भी इस बात 
की पुष्टि करती हैं कि देवासुर संग्राम जहाँ प्रकृति के मंच पर हुआ ओर 
नित्य होता रहता है वहाँ उसकी आउदृत्ति पृथ्वी पर आसय्योंकी दो 
शाखाओं में, प्रजापति की ही दो सन्ततियों में, हुईं, जिनमें से एक तो 
यज्ञों में देवों को तुष्ठ करना चाहती थी और दूसरा इसका विरोध करती 
थी । देवासुर संग्राम आय्यों का याद्वीय युद्ध था। 

बेदों में ऐसे लोगों का बराबर ज़िक्र आता है जो वैदिक देशों को, 
विशेषकर इन्द्र को, नहीं मानते थे। उनके साथ घोर संग्राम का भी 
वरणन आदि से अन्त तक भरा पड़ा है। उदाहरण के लिये दो तीन 
अबतरण पर्थ्याप्र होंगे :-- 


( ६२ ) 
प्र येमित्र ग्राम दुरेवा; असड्िरः प्रवकुश मिनन्ति । 
न्य मित्रेप॒ वषसिन्द्रतुत्णं वृषन्तपाणसरुष॑ शिशीहि ॥ 
( ऋक्‌ १०-- ८९, ९ ) 
जो दुष्ट लोग मित्र, अरयमा, मरत, वरुण देवों को अवमानित करते हैं 
उनको हे इन्द्र तुम तीखे वज्र से मारो। 
उमे पुनामि रोदसी ऋतेन टुहो दहामि संयहीरनिन्द्रा: | 
अगमिव्लन्य यत्र हता अमित्रा बेलस्थानं परितहा अशेरन ॥ 
( ऋक्‌ १--१३३,१ ) 
मैं यज्द्वारा प्रथ्वी और आकाश को पवित्र करता हूँ। उन विस्तृत 
भूभागों को जला देता हूँ जो अनिन्द्र ( इन्द्ररहित--जहाँ इन्द्र नहीं माने 


जाते ) हैं। जहाँ जहाँ शत्रु एकत्र हुए वहाँ वह हत हुए.। यह नष्ट होकर 
श्मशान में पड़े हैं । 


कई ऐसे नरेशों के नाम आये हैं जिन्होंने इन्द्र की विशेष कृपा प्राप्त 
की थी । द्वोदास, त्रसदस्यु, श्रववो, कुत्स आदि ने इन्द्र के प्रसाद से 
ही अपने शत्रुओं को परास्त किया और पराक्रमी होते हुए भी तुम्त, 
बृहद्रथ, शम्बर ओर कृष्ण इसलिये पराजित हुए कि वह इन्द्र से 
बिमुख थे । 

ऋग्वेद के भीतर ऐसी पर्याप्त सामग्री है जिससे यह विदित होता है 
कि किसी समय, या यों कहिये कि दीघ काल तक, आएस्यों में आपस 
में घोर युद्ध हुआ है । यह युद्ध किन कारणों से हुआ यह ठीक ठीक 





बेदों में त्वष्टा का नाम बहुत जगह आया है। ऋक्‌ के १० वें मंडल के ११० 
वें सूक्त के ९ वें मंत्र में कहा है 'य इमे झावा पृथिवी जनित्री रूपैरपिंशड्भुबनानि 
विश्वा ', त्वष्टा वह हैं जिन्होंने प्ध्वी ओर आकाश तथा सब प्राणियों को उत्पन्न 
किया है। अतः त्वष्टा ईख़र का ही एक नाम्र हुआ । ऐतरेय ब्राह्मण में यह कथा 
आयी है कि इन्द्र ने त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप को मारा, इत्र को मारा ओर असुरमधों 
को मारा। इस पर ए० सी० दास की यह कल्पना है कि अहुरमज्द के उपासकों के 
लिये ही असुरमघ कहा गया है ओर जुरथुर्त्र शब्द जरत्‌ त्वष्ट ( जरत्‌ त्वष्टा--बुड़ों 
त्वष्टा ) का अपभ्र शमात्र है। अतः इन नामों से और इनके साथ की कथाओं से भी 
देवासुर संग्राम के वास्तविक रूप पर प्रकाश पड़ता है। 


( ६३ ) 


नहीं कहा जा सकता परन्तु उन कारण्यों में उपासना विधि को प्रधान 
स्थान मिल गया यह निविवाद है। और कारण दब गये पर यह बात न 
दब सकी । इसमें कोई सममोता सम्भव न था। एक को अपने असुरो- 
पासक होने पर गये था, दूसरे को देवपूजक द्वोने का अभिमान था। 
एक इन्द्र को देवराज मानता था और उनके नाम पर लड़ता था, दूसरा 
मित्र, वरुण, अभि, वायु, यम के साथ किसो दूसरे का नाम लेना नहीं 
चाहता था । एक पुरानी पद्धति से टलना नहीं चाहता था, दूसरा इस 
धार्म्मक विकास का समथक था। दोनों पक्षों में खब युद्ध हुआ। 
आपस की लड़ाई सदेव भयावह होती है | कभी असुरपक्ष जीता, कभी 
देवपक्ष, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि अन्त में देवयाजकों की जीत 
हुईं। इसका सबसे बड़ा प्रमाण तो यह है कि भारत में असुरयाजक 
नहीं रह गये । ऐसी दशा में ऋषि का यह्‌ कहना अनुचित नहीं है। 
एक त्वा सत्पाति पाग्चजन्यं जात॑ शुणोमि यशसं जनेपु । 
( ऋक्‌ ५--३३, ११ ) 

है इन्द्र, में सब मनुष्यों में एक तुम्हारा ही यश सुनता हूँ । लोगों के पति 
( स्वामी-रक्षक ) तुम्दीं सुने जाते हो | 

देव शत्रुओं के लिये कई जगह “ मृध्रवाच:” ऐसा विशेषण आया 
है । इसका कई श्रकार से अर्थ किया जाता है. पर सब अर्थों का भाव 
यही है कि वह लोग किसी कारण से ठीक ठीक नहीं बोल सकते थे । 
उनके बोलने में क्या दोष था इसका कहीं पता नहीं चलता परन्तु शत- 
पथ ब्राह्मण में एक जगह कहा हे : 


ते असुरा आत्तवचसो हे अलवो हे अलव इति वदनन्‍्त: परावभूवु: | 
तस्मात्र वासणों स्लेच्छेत्‌ । असुर्या हि एवा बाक्‌ | 


वह असुर लोग “हे अलव:, दे अलवः ? ऐसा कहते हुए, हार गये | इस- 
लिये ब्राह्मण म्लेच्छुता न करे ( शब्दो को ग़लत तरह से न उच्चारित करे ) 
ऐसी वाणी आसुरी ( अतः शक्तिददीन ) दोती हे। 


( ६४ ) 


असुरों को कद्दना चाहिये था “दे अरयः ” ( हे शत्रुओ )। उनके 
मुंह से निकला हे अलबः । यह स॒भ्रवाक्‌ू का एक उदाहरण है। इस 
उदाहरण में एक बात ध्यान देने की है। अरयः और अलव:ः में य, व 
का भेद तो है दही। एक बड़ा अन्तर यह है कि र का ल होगया है । 
संस्क्रत मूद्धन्य अक्षरों को जगदद ईरानी में बहुधा दन्त्य अक्षरों का 
प्रयोग होता है । बहुत सम्मव है कि इस उदाहरण में इसो बात की 
ओर संकेत हो । यदि ऐसा है तो यह और भी स्पष्ट कर देता है कि 
असुर आसरय्यों के निकट संबंधी थे जिनकी और बातों के साथ साथ 
बोलचाल में भी अन्तर पड़ चला था । 


सातवां अध्याय 


संग्राम के बाद 


युद्ध का जो बत्तान्त पिछले अध्याय में दिया गया है उसको पढ़ने 
के बाद यह जानने की इच्छा द्वोती है कि उसका परिणाम क्या हुआ | 
वेदों से यह तो पता चलता है कि अनिन्द्र देश ( वह देश जहां इन्द्र 
नहीं माने जाते थे ) जलाये गये, नष्ट किये गये, आय्यों ( अथात्‌ वैदिक 
आययों ) के शत्रु मारे गये, देवों और उनके उपासकों को जीत हुई । 
लड़ाई बरातर वालों की थी, एक सा बल, एक से शस्त्र । जल्दी निर्णय 
नहीं हो सकता था। बहुत दिन लगे दोगे। अन्त में देवसेना की 
विजय हुई । 


पराजिव असुर सेना अथात्‌ असुरोपासक आप्यों ने सप्तसिन्धव का 
परित्याग कर दिया । वह अन्यत्न चले गये । और तो किसी ओर जाने 
का सा था ही नहीं । वायठ्य कोण ( उत्तर-पश्विम ) की ओर ही जा 
सकते थे । कई जगद़ों में भटकते भठकते, १०००-१२०० बरस की या 
ओर ली यात्रा समाप्त करके, धीरे घीरे उस देश में बस गये जो आज 
भी इरान ( आय्यों का देश ) कहलाता है । 


ज़रथुश्त्र जो पारसी धम्म के प्रवर्तक माने जाते हैं बस्तुतः मनुष्य 
थे या अहुरमझद के ज्योतिमेय पार्षदों में से एक के काल्पनिक अवतार 
थे यह ठीक ठीक नहीं कहा आ सकता | यदि बह ऐतिहासिक मनुष्य 
थे तो कब ओर कहाँ पेदा हुए यद्द भी ठीक ठीक विदित नहीं है। जो 
कथाएं हैं उनमें ऐतिहासिक तथ्य कितना है इसका निश्चय करना 
कठिन है । जो वाक्ष्य उनके कह्दे हुए बतलाये जाते हैं वह सचमुच उन्हीं 
के कद्दे हुए दें यह भी निश्चित रूप से नहीं कद्दा जा सकता। परन्तु 


अवेस्ता स्रे पारसियों के इतिहास पर उसी प्रकार प्रकाश पड़ता है जिस 
आ० ९ 


( ६६ ) 
प्रकार कि वेद भारतीय आश्यों के इतिहास पर प्रकाश डालते हैं, इसमें 
कोई सन्देह नहीं है। उत्तन्वेति गाथा" में जरथुश्न्न क, यह विलाप है : 
मैं किस देश के जाऊँ १ कहाँ शरण लूं ! कौन सा देश मुझको और मेरे 


साथियों के शरण दे रहा है ! न तो काई सेवक मेरा सम्मान करता है न 
देश के दुष्ट शासक | 


मैं जानता हूँ कि में निःसहाय हूँ। मेरी ओर देख, मेरे साथ बहुत थोड़े 
मनुष्य हैं। हे अहुरमजद, मैं तुझसे बिनीत प्रार्थना करता हैँ, दे जीवित ईश्वर । 
यह शब्द जरथुश्त्र के मुँह से निकले हों या न निकले हों पर इनमें 
उस काल की स्थूति हे जब ज़रथुरू के मत के अनुयायी संख्या में थोड़े 
थे, उत्पीड़ित थे और आश्रय ढूंढ रहे थे । वह अपने देश में सुखी नहीं 
थे, कहीं अन्यत्र जाना चाहते थे । 
पाँचवें अध्याय में हमने वन्दिदाद के पहिले फ़गंद का अनुवाद दिया 
है। कुछ लोग ऐरू मानते हैं कि वह इन लोगों की यात्रा का वर्शन है । 
किसी के मत में ऐश्यन वेइजों ईरान के पूर्व में था, किसी के मत में 
पश्चिम में । परन्तु चाहे जिधर भी हो, उस देश सूची में कोई क्रम नहीं 
देख पड़ता । इसीलिये कुछ लोगों की यद्ू भी राय है कि उस जगह 
केवल उन देशों या जगहों के नाम गिनाये गये हें जिनसे वह लोग उस 
समय परिचित थे । सम्भव है इनमें से कुछ में उन्होंने इेरान में बसने 
के पहिले यात्रा भी की हो परन्तु जिस समय का यह फ़गेद है उस समय 
यात्रा क्रम की ठीक ठीक स्मृति नहीं रह गयी थी, अतः नाम यों ही 
गिना दिये ग्ये हैं । 
इस गणना में सब से पहिले ऐय्यन वेइजों ( आय्यों का बीज का 
नाम आया है। अहुरमदद कहते हैं कि उन्होने इसकी स्टष्टि सब से 
पहिले की । इतना दो स्पष्ट है कि आय्यों की यह्‌ शाखा इस स्थान को 
अपना बीज--आदि स्थान-- समझती थी, इसका यही अर्थ हो सकता 
है कि यद्यपि उनको सप्तसिन्धव की याद भूली न थी पर बद्द उस देश को 
जहाँ पीछे से उन्हें इतना कष्ट सहना पड़ा और जो अब उनके शत्रु देव- 


१ गाथाओ फी भाषा अवेस्ता के अन्य भागों की भाषा की अपेक्षा पुरानी है 
ओर वेदों की भाषा से बहुत मिलती दे । 


( ६७ ) हे 

पूजकों के हाथ में था अब अपना घर नहीं मान सकते थे । अतः जिस 
जगह उन लोगों ने अपनी बस्ती बसायी, अपनी उजड़ी शक्ति संभाली 
ओर अपने धम्म का संस्कार करके उसमें से यथाशम्य वैदिक बातें दूर 
कीं बही उनका बीजस्थान हुआ | पुराना घर छोड़ने पर भी घम्से को 
शुद्ध करने में काफ़ी परिश्रस पड़ा होगा । उदाहरण के लिये सोसपान की 
बात ले लीजिये। यों तो मित्र, वरुण, अग्नि सभी सोमपान करते थे 
परन्तु वेदिक आय्यों ने सोम का सम्बन्ध इन्द्र के साथ विशेष रूप से 
जोड़ा । सैकड़ों मंत्रों में इन्द्र के सोमपान करने का ज़िक है | ऐसा कहा 
गया है कि इन्द्र जन्न से ही सोम पीते थे । यह भी कहद्दा गया है कि 
ब्राह्मणों ने साम को अपना राजा बता कर अपुरों पर बिजय पायी। 
इन सब कारणों से सोम का विशेष संबंध देव पूजा के साथ हो गया। 
उधर अपर पन्ष ने सोम का छोड़ दिया। उन्होंने इस सादर वस्तु को 
जगह दूसरों ओषधियों से एक पेय पदार्थ निकाला । परन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है. कि इन लोगों में भी सोम के काफ़ी समर्थेक्र थे। यह सुधार 
चला नहीं और सोम ( जेन्द में होम ) का फिर प्रचार हुआ । यह बात 
इस कथा से निकलती है | एक बार सोम अपने द्वय शरीर में जरथुशत्र 
के पास आया। उन्होंने पूछा तुम कौन हो। उसने उत्तर दिया "मैं 
होम हूँ । तुम मेरी पूजा उसी प्रकार करो जैसे कि आचीन काल में सत्य 
पुरुष करते थे ।” जरथुश्त्र ने यह सुनकर सिर कुकाया और सोम की 
स्तुति की | अत्तु इन सत्र तथा ओर बातों में क्रमशः नये धर्म का रूप 
स्थिर हुआ । जहाँ यह सब हुआ वह स्थान इन लोगों के लिये स्व॒भावतः 
अपना आदिस्थान, बीज, हुआ । 

परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह लोग वहाँ भी बहुत दिनों तक न 
रह सके । हम देख चुके हैं कि अबेस्ता के अनुसार अंप्रमैन्यु ने इस 
देश को बिगाड़ दिया | पहिले यहाँ सात महीने गर्मी ओर पाँच महीने 
सर्दी पड़ती थी । प्राचीन टीकाकारों ने परम्परागत जनश्रुति के आधार 
पर ऐसा ही लिखा है पर अंग्रमैन्यु ने वहाँ दस मद्दीने का जाड़ा और 
दो महीने का प्रीष्मऋतु कर दिया । उस गर्मी में मी ठएडक थी । 


( ६८ ) 


प्रथम फ्र्गद में तो इतना ही लिखा है पर दूसरे फ्रगेंदे में इस संबंध 
की एक कथा विस्तार से दी है। उस कथा का सारांश यह है | 


जरथुश्न्न ने अहुरमज़द से पूछा “ मेरे पहिले आप ने किस को धम्मे 
का उपदेश दिया था ९! अहुरमझद ने उत्तर दिया "मैंने विवनधत के 
लड़के यिम" को धर्म्मोपदेश किया । मैंने उससे कहा कि तुम लोगों में 
धर्म का प्रचार करो पर उसने यह बात स्वीकार न की, उसको अपने 
में ऐसी योग्यता न देख पड़ी । तब मैंने उसको एथ्वी में राजा बनाया 
ओर एक सोने की अंगूठी और एक स्वर्ण जटित खन्न राजचिन्ह के 
रूप सें दिये । उसने यह वचन दिया कि “ में तुम्हारी प्रथ्वी पर राज 
करूंगा । उसकी रक्षा करूँगा, उसको सम्पन्न बनाऊँगा। जब तक मैं 
राजा रहूँगा तब तक न गर्म हवा बहेगी, न ठण्डी, न रोग होगा न 
मृत्यु । ” इस प्रकार यिम को राज करते ३०० वर्ष बीत गये । इतने दिनों 
में सन्ष्यों और पशुओं की संख्या इतनी बढ़ गयी कि बहाँ जगह की 
कमी पड़ी । तब यिस ने प्थ्वी का आकार पहिले से एक तिहाई बढ़ा 
दिया । इसी प्रकार ३००-३०० वर्ष पर उन्होंने चार बार किया। इस 
बारह सौ बे में पृथ्वी का आकार तो पहिले से दूना हो ही गया, बह 
जन-पश्ञु संकुल दो गयी | उसमें सबंत्र सुख द्वी सुख था ।? 


पर यद्द सुख चिरस्थायी न रहा । अहुरमज़द ने एक सभा बुलायी । 
उसमें एक ओर से तो सब अझुर गण आये, दूसरी ओर से मजुष्यों के 
साथ यिस्॒ आये। तब अहुरमझद ने कहा “ हे विवनघत के पुत्र यिम; 
भौतिक जगत्‌ में अब भयावह जाड़ा पड़ने वाला है, दुःखद पाला 
पड़ेगा, खूब बरफ़ गिरेगी। जंगल में, पहाड़ों पर और नीचे स्थानों में 





१ विवनघत के लड़के यिम--( वैदिक ) विवस्वान्‌ के लद़के यम । वैदिक कथा 
के अनुसार यम प्रथम मनुष्य थे, अतः वह सबसे पहिले मरे और जाकर यमसदन 
के राजा हुए। अवेस्ता की कथा में वह श्रथम मनुष्य नहीं थे परन्तु ईश्वर के प्रथम 
कृपापात्र थे ओर धश्रथ्वी के श्रथम राजा हुए । 


( ६९ ) 


रहने बाले सब पशु नष्ट हो जायेंगे'। इसलिये तुम जाकर एक वर* 
बनाओ । उसमें मनुष्य, पक्षी सब के बीज लाकर. रक्‍्श्तो ( अर्थात्‌ सब 
जाति के थोड़े थोड़े प्राणी रक्खों ) सभी प्रकार के वृक्षों के बीज लाकर 
रक्‍खो । सबका एक एक जोड़ा लाओ | न वहाँ कोई कुबड़ा रहे, न 
आगे झुका, न नपुंसक, न पागल, न दारिद्रय, न मूठ, न ईष्यों, न नीचता; 
न खराब दांत, न छुष्ट । ' यिम ने अहुरमजद्‌ के कहने के अनुसार बर 
बनाया और बसाया | इस आख्यान को सुनकर जरथुश्त्र ने अहुरमच्षद 
से पुछा “ हे भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, हे पूतात्मन्‌ , यिमने जो बर बनाया 
उसमें प्रकाश कैसे होता है ? अहुरमज़्द ने उत्तर दिया “ रुजन किये 
हुए प्रकाश होते हैं और बिना राजन? किये हुए। वहाँ चन्द्रमा, 
सूथ्य॑ और तारे साल में एक ही बार उदय और अस्त होते देखे जाते हैं 
ओर एक वर्ष एक दिन के समान प्रतीत होता है। हर चालीसवें साल 
मनुष्यों और पशुओं के हर जोड़े को दो बच्चे होते हैं, एक नर और 
एक मादा । यरिस के बनाये उस वर में लोग बड़े सुख से जीवन बिताते 
हैं।” ज़रथुश्त्र ने पूछा “उस बर में मझ़द धर्म का उपदेश किसने 
किया ? ? अहुस्मदद ने उत्तर दिया “करशिप्त* नामक चिड़िया ने।! 


साधारण रूप से यह कथा कई कथाओं का मिला जुला रूप प्रतीत 
होती है। बेदिक यम प्रथम मनुष्य थे और मरने पर परलोक के राजा 
हुए | यमसदन में वह धम्मराज रूप से राज्य करते हैं । उनकी नगरी 


१ श्राचीन टीकाकारों का कहना है कि बरफ्‌ की गहिराई कहीं भी एक वितस्ति 
ओर दों अंग्रल से कम न थी। वितस्ति-बित्ता-१२ अंग्रुल | 

२ वर-बाड़ा । 

३ रुजन किये हुए और बिना सूजन किये हुए प्रकाश--भौतिक और स्वर्गीय 
प्रकाश । टीकाकार का कहना है : बिना सजन किया हुआ श्रकाश ऊपर से चमकता 
है, सजन किया हुआ प्रकाश नीचे से चमकता है। इसके अनुसार, चन्द्र, सूस्ये, तारा, 
विद्यु त्‌ का प्रकाश असृष्ट और आग, बत्ती आदि का प्रकाश सुष्ट है। 

४ करशिप्त चिड़िया स्वलेक में रहती है । वह चिढड़ियों की बोली में अवेस्ता 
का पाठ किया करती है । 
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बड़ी रम्य है और उसमें पुए्यकम्मों मनुष्यों की बस्ती है। इसी प्रकार 
यिम भी राजा हैं परन्तु यमसदन के नहीं, यहीं प्रथिवी के । उनका भी 
सुन्दर सुखमय राज्य है। सर्दी के प्रकोप बढ़ने के पहिले वह बाड़े में 
चले गये | मूल में ऐसा कहा गया है कि भौतिक जगत्‌ पर सर्दी का 
प्रकोप होगा, बरफ़ पड़ेगी, पाला पड़ेगा । इससे प्रतीत होता है कि यह 
बाड़ा भौतिक जगत्‌ के कहीं बाहर था | वह वेदिक यमसदन से मिलता 
जुलता कोई स्थान था। पुराणों में उत्तर कुरु जैसे प्रदेशों का जो वर्णन 
है बह भी इसी प्रकार का है। वह जगहें इस दृश्य पार्थिव लोक में नहीं 
हैं। बाड़ा प्थिवी से बाहर न होता तो वहाँ चालीस चालीस वर्ष पर 
सन्‍्तान न होती | एक पुरानी कथा थी कि प्रलय के बाद स्व्लोक से 
मनुष्यादि आकर प्रथिवी को फिर से बसायेंगे । यह बाड़ा स्वलोक का 
वह भाग प्रतीत होता है जहाँ प्रलयान्त में एथिवी को बसाने वाले प्रलय 
के पहिले रहते हैं । 

परन्तु इस आख्यान का इतना अधिदेविक अर्थ करने से द्वी काम 
नहीं चलता | ऐसा जान पड़ता है कि इसमें ६रानी 'आय्यों के किसी 
भौतिक अनुभव का भी ज़िक्र है ) सामान्य अर्थ तो यह है कि यह लोग 
ऐय्यन वेइजो में रहते थे। वहाँ सात महीने गर्मी और पाँच महीने सर्दी 
पड़ती थी । जलवायु अच्छा था। जनता सुखी थी । कुछ काल वहाँ 
रहने के बाद ( यिस ने बारह सौ वर्ष सुख से राज्य किया ) सर्दी 
बढ़ी । अंग्रि मैन्यु ने हाँ दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी 
उत्पन्न की । इसपर यह लोग कहीं अन्यतन्न चले गये। जद्दोँ गये उस 
स्थान को बाड़े के नाम से निर्देश किया है। वह कहाँ था, यह तो नहीं 
बतलाया गया है पर उसमें एक वर्ष का दिन होना और सूथ्य चन्द्र का 
एक ही बार उदय और अस्त होना जो बतलाया गया है यह तो उत्तरीय 
भुवप्रदेश में होता है । सम्भवतः यह लोग वहाँ जाकर बसे नहीं थे 
परन्तु वहाँ की प्राकृतिक दशा का ज्ञान था। कुछ लोग कभी उघर गये 
होंगे । बह स्थ्रति बाड़े के साथ जुड़ गयी। भवप्रदेश में सामान्य मलुष्य 
न रह सकते हों पर बाड़े के असाधारण मनुष्य तो रह सकते ही थे । 
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ल्लोगों फे श्रसाधारण होने का एक बड़ा प्रमाण यह है कि उन्होंने कर- 
शिप्त चिड़िया से धम्मपदेश प्रहण किया ! 

लोकमान्य तिलक इसकी दूसरी ही व्याख्या करते हैं । बह्द कहते हैं 
कि यध्पि वेदों में स्पष्ट संकेत नहीं मिलता पर यह कथा बतलाती है कि 
आय्योँ का आदिस्थान,--केवल इंरानी आसय्योँ का नहीं, वरन्‌ सब 
आय्यों का बीज-कहीं उत्तरीय छ्रषप्देश में था। जैसा कि हम आगे 
चलकर नवें अध्याय में दिखलायेगे, ऐसा माना जाता है कि आज से 
कई हजार वर्ष पद्दिले यहद्द प्रदेश बकरे से ढँका था। फिर बफ़े हृट गयी 
ओर यहाँ एक प्रकार का चिरवसन्त जैसा ऋतु दो गया | कई हज़ार 
वर्षों के बाद फिर हिमाच्छादन हुआ और यह प्रदेश फिर रहने के 
अयोग्य हो गया । यह पिछली घटना आज से लगभग १०,००० वर्ष 
पहिले की है । तिलक का कहना है कि दोनों हिमाच्छादुनों के बीच के 
काल में आय्य लोग इस बीज में रहते थे। उस समय इस भ्रदेश के 
दक्षिणी भाग में सात सहीने की गर्मी और पाँच की सर्दी रही होगी पर 
उत्तरी भाग में दस महीने की गर्मी और दो महीने का जाड़ा था | सूर्य्य 
चन्द्रादि एक ही बार उदय और अस्त होते थे और एक वर्ष एक दिन 
जैसा प्रतीत होता था। पीछे से, अथोत्‌ आज से लगभग १०,००० वर्षे 
पहिले दूसरा हिमाच्छादुन आरम्भ हुआ । यही ७ प्रिमैन्यु का किया 
उत्पात था | इससे ऋतु उलट गया । अब दस महीने का जाड़ा और दो 
सद्दीने की गर्मा हो गयी पर वह गर्मी भी बहुत ठण्डी थी। अतः इन 
लोगों को वह देश छोड़ना पड़ा और इन्द्रोने बाड़े में शरण ली । बाड़ा 
कहाँ था यद्द सूल में लिखा नहीं दै पर यह तो पता चलता द्वी है कि 
वह लोग ठण्ड के आने पर उस देश को छोड़कर कहीं जाने पर 
बाध्य हुए । 

विचार करने से इस तके में कई त्रुटियाँ देख पड़ती हैं। यह मान 
लिया जाय कि ऐय्यन वेइजो सभी आय्यों का मूलस्थान था परन्तु इस 
आख्यान से उसका ध्रुवश्रदेश में होना सिद्ध नद्दी होता । इतना दी प्रमा- 
णित्त द्वोता है कि पढिले बहोँ ऋतु अच्छा था, सात महीने गर्मी पड़ती 
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थी, पाँच महीने का जाड़ा था। लोग सुखी और सम्पन्न थे । उनकी 
संख्या ज्यों ज्यों बढ़ती गयी त्यों त्यों उनके उपनिवेश बढ़ते गये अर्थात्‌ 
बस्ती का विस्तार बढ़ता गया । यिम के प्रुधिवी को तीन-तीन सौ वे पर 
* बढ़ाने का यही अर्थ होता है। पीछे से यहाँ ठण्ड का आक्रमण हुआ । 
पहिले दस मद्दीने गर्मी और दो मद्दीने सर्दी होती थी यह नहीं लिखा है 
परन्तु ठण्ड के बढ़ने पर दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी, 
वह भी ठण्डी गर्मी, हो गयी । तब इन लोगों ने बाड़े में शरण लिया । 

बाड़े का जो वर्णन है वह शुवश्रदेश जैसा है। सूय्येचन्द्रादि का 
साल में एक बार उदय ओर अस्त होना तथा एक वषे का एक दिन 
जैसा लगना वहीं सम्भव है। पर यह बाड़ा बीज से कहीं भिन्न जगह 
रहा होगा । बीज में तो सर्दी बढ़ने वाली थी, बरफ़ पड़ने बाली थी, 
पाला गिरने बाला था | यह सब बातें एक बाड़ा घेर देने से नहीं दूर हो 
सकती थीं । यदि अहुरमज़्द ने अपनी देवी शक्ति से बाड़े की रक्षा कर 
दी तो फिर उसको बनवाने की आवश्यकता ही क्‍या थी, वह उस देश 
की ही इसी प्रकार रक्षा कर सकते थे | अतः बाड़ा कहीं दूर देश में रहा 
होगा । उसका जो वर्णन दिया गया है उसको बीज का वर्णन नहीं मान 
सकते | एक ओर बात है । जरथुरत्र ने अहुरमज्द से पूछा था कि बाड़े 
में प्रकाश का क्या प्रबन्ध था। बीज से तो वहू स्त्रयें परिचित थे, ऐसा 
कई स्थलों पर अवेस्ता में आया है। इससे प्रतीत होता है कि बाड़ा 
बीज से कहीं दूर था, जहाँ की दशा बीज से सम्भवतः भिन्न होगी । 
तभी ज़रथुश्त्र को यह प्रश्न पूछना पड़ा । 

यदि यह आलोचना ठीक है. तब तो यह तात्पय निकलता है कि 
सप्त सिन्धव से अलग होने के बाद यह असुरोपासक आय्य ऐस्येन 
बेइजो में बसे और वहाँ कुड काल तक सुख्त से बसे । इसके बाद वहाँ 
सर्दी के प्रकोप से ऋतुविपय्यय हुआ। ऐय्यन बीज ईरान के पास ही, 
सम्भवतः उसके पश्चिमी छोर पर था। सर्दी बढ़ने पर सब नहीं तो 
कुछ लोग बीज को छोइड्कर उत्तर की ओर किसी स्थान में, जो उत्तरीय 
भ्रवप्रदेश में था, जा बसे । उन दिनों वहाँ रहने की सुविधा थी। इस 
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स्थाम को द्वी वर-बाड़ा--कहा गया है। पीछे से जब हिमाच्छादने 
हुआ होगा तब इसे भी छोड़ना पड़ा होगा । फिर नीचे उतरकर यह 
लोग धीरे धीरे इरान के आस पास आये होंगे। बहुत सम्भव है कि 
ईरान में इनकी और शाखाएं पहिले से बसी भी हों | पुनः सम्सिलन के 
बाद सब शाखाओं के अनुभवों और स्मृतियों को मिलाकर ही मजद 
धम्मे ने अपना अन्तिम स्वरूप पाया होगा । 


यह कोई बहुत दूर की कल्पना नहीं है । जिस भाषा में अवेस्ता की 
पोथी लिखी है वह इरान की पहलवी भाषा नहीं है। ज़ेन्द पदलवी से 
मिलती जुलती है परन्तु उससे भिन्न है। ऐसी परम्परागत कथा है कि 
मजद धम्म के संस्क्रत अथोत्‌ शुद्धरूप को इरान में मग लोगों ने 
फैलाया । यह लोग मीडिया प्रदेश में रहते थे जो इरान के उत्तर-पश्चिम 
में है। मग लोग ही उपासना के समय आशथ्वन* हो सकते थे। 
अवेस्ता की प्रतियाँ इस्कन्द्र रूमी ( सिकन्दर ) के आक्रमण के समय 
जल गयीं । फिर जिसको जो कुछ याद था या जो कुछ इधर उधर 
लिखा पड़ा था वह सब जोड़ जाड़कर संप्रह किया गया। इस वृत्तान्त से 
यह तो निकलता दै कि प्राचीन अवेस्ता का बहुत-सा अंश खो गया है । 
यदि वह सब होता तो सम्भव है कि बाड़े के सम्बन्ध में और प्रकाश 
पड़ता और यह बात निश्चित रूप से जानी जा सकती कि बाड़े से 
चलकर लोग कद्ाँ और किधर गये । बाड़ा यदि उत्तर धुवप्रदेश में था 
तो दिमाच्छादन के बाद वह भी बसने योग्य न रह गया होगा । अतः 
जो लोग वहाँ रहते थे उन्हें उसे भो छोड़ना पड़ा होगा । सम्भव है कि 
उन्हीं के वंशज मग हुए हों । 


परन्तु यदि यह बात ठीक है कि आज से लगभग दस हज़ार वर्ष 
पहिले जब उत्तरीय ध्रुवप्रदेश का जलवायु मधुर था; कुछ लोग ऐश्येन 
बेइजो छोड़कर वहाँ जा बसे तो फिर हमको यह भी देखना पड़ेगा कि 
बीज में इतना गहिरा ऋतुविपयेय कैसे दो गया। यह स्मरण रखना 








# आथूबन>-वैदिक शअथवेन---यज्ञ कराने बाला पुरोहित । 
आए ९० 
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दोगा कि तिलक की यद्द कल्पना निराघार है कि बीज में चन्द्रसृर्य्य साले 
में एक बार उदय और अस्त होते थे और एक बर्ष एक दिन जैसा 
होता था। यह बातें तो बाड़े की हैं जहाँ चद लोग बीज छोड़कर आये। 
हमको इतना ही देखना है कि बीज में दस महीने का जाड़ा और दो 
महीने को गर्मी कैसे हो गयी । 

एक बात और ध्यान में रखने की है । ऐय्येन बेइजो पर जो विपत्ति 
आयी वह स्थायी नहीं थी । ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ दिनों के पीछे 
बह दूर हो गयी क्योंकि ऐसी कथा है कि जरथुश्त्र स्वयं वहाँ गये थे । 
बह यिम के बहुत पीछे हुए थे, तभी तो अह्ुरमज्द ने उनको यिम की 
कथा सुनायी । जिस समय ज्रथुश्त्न बीज में गये उस समय दस 
महीने की राव और दो महीने की ठण्डी गर्मी वाला ऋतु वहाँ नहीं 
था । कम से कम जरथुश्त्र ने कहीं ऐसा नहीं कहा है। उनको बीज में 
कठोर ऋतु होने का उतना दी बृत्त ज्ञात था जितना उनको अहुरमज्द ने 
बताया था। 





तिलक का यह तक है कि पहिले सभी आर्थ्य ऐथ्यन बेइजो में रहते थे। फिर 
उसके नष्ट होने पर उसी क्रम से नीचे उतरे जो बेन्दिदाद के प्रथम फुर्गद में दिया 
है । उनका १४ वां निवासस्थान सप्त सिन्धव था। उसके बाद १६ वां स्थान-रंघ- 
अरबिस्ताने रूम नहीं वरन्‌ रसा ( काबुल के पास की एक नदी ) के किनारे का 
, प्रदेश था। फिर यहां से वह लोग धीरे धीरे ओर पश्चिम अथोत्‌ ईरान की ओर गये 
दोंगे । हम इन प्रदेशों के विषय में पिछले अध्याय में विचार कर चुके हैं । 


आठवां अध्याय 
खगरड प्रतय 


यद्यपि मत्य्याबतार की कथा भिन्न-भिन्न पुराणों में किड्बिद्धिन्न 
प्रकारों से दी गयी है परन्तु उसका आरम्भ इसो बात से द्वोवा है कि एक 
समय खण्ड अलय हुआ और सारी पृथ्वी जल से भर गयी। सभी 
प्राणी नष्ट हो गये । केवल एक भाग्यशाली मलुध्य को विष्णु भगवान्‌ ने 
मत्स्य का रूप घारण करके बवा लिया । इस प्रकार के खण्ड प्रलय का 
वर्णन दूसरे देशों में मो मिलता है। सिश्र, यूनान, बैबिलन, यहाँ तक कि 
जत्तर अमेरिका में भी कुछ ऐसो कथाएं हैं । यह सम्भव है कि कुड्ठ देशों 
में यह अन्यत्न से पहुँची हों परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ हद तक 
इनमें उन लोगों के अपने अनुभवों का वृत्तान्त है जिनमें यह प्रचलित 
हैं। कभो--ऋई हज़ारों वष पहिले--उनकऊे पूववजों पर जो विपत्ति घह- 
रायी थी उसी की ज्षीण स्मृति कथा के भीतर ग्रथित है । 

सत्र कथाएं एक ही प्रकार की नहीं हैं । इनमें कई बड़े अन्तर हैं । 
यहाँ पर हम इनमें से तीन मुख्य कथाओं को देते हैं :-- 

पहिली कथा वह है जो पश्चिमी एशिया और रूपान्तर से उत्तरीय 
अफ्रोका सें प्रचलित है| यह इसाई धम्मे ग्रंथ बाइबिल में विस्तार से दी 
हुई है। इसके अनुसार इश्वर ने हज़रत नूह नामक महावुरुष को साव- 
घान कर दिया था । उन्होंने एक जहाज़ बना कर उसमें सभी प्राणियों 
का एक एक जोड़ा रक्खा । इसके बाद चालीस दिन और चालीस रात 
तक निरन्तर मूसलाधार पानी बरसता रहा | आकाश, प्रथ्वी और समुद्र 
एक हो गये । चारों ओर जल ही जल हो गया । केवल नूह का जहाज 
बच रहा । चालीस दिन के बाद जब वो थमी तब जहाज़ जाकर 
अरारत पहाड़ की चोटी पर रुका। फिर घोरे घीरे नूह के लाये हुए 
जोड़ों से सष्टि बढ़ी । 
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दूसरी कथा पारसियों को है। इसे हम पिछले अध्याय में दे चुके हैं । 
ऐय्यन वेइजों में बरफ्त का आक्रमण हुआ । ठण्ड पड़ी, दिन रात का 
रूप बदल गया। अहुरमकज्ष्यद ने यिम को पदिले से द्वी सावधान कर 
रक्खा था। उन्होंने बाड़ा बनवा रक्खा था। उसमें चले गये। वहाँ 
घीरे धोरे सृष्टि बढ़ी । 


तीसरी कथा वह है जो भारत में प्रचलित है । इसके पौराशिक रूपों 
में थोड़ा बहुत भेद है पर मूल कथा वह है जो शतपथ ब्राह्मण में दी है । 
ब्राह्मण ग्रंथ वेद के अंग माने जाते हैं अतः जो रूप शतपथ आइह्यण में 
दिया हुआ है उसे ही प्राचीन मानना चाहिये । कथा देने के पहिले हम 
एक बात की ओर ध्यान आक्ृष्ट करना चाहते हैं । वह यह है. कि जो 
घटना इस कथा में दी गयी है उसकी ओर ऋग्वेद में कहीं ज़रा भी 
संकेत नहीं है। शतपथ ब्राह्मण में इसका जिक्र है पर यह प्रंथ ऋग्वेद 
के पीछे का है। सम्भव है ऋग्वेद में इस आख्यान का न मिलना केवल 
आकस्मिक हो परन्तु इत ने बड़े उधलपुथल का कहीं भी उल्लेख न 
मिलना आश्चय्य की बात है। अनुमान यद्दी होता है कि यह घटना 
ऋग्वेद काल के पीछे को है। घटित होने के बाद उसकी स्मृति अमिट 
हो गयो ओर देश के सभी इतिबृत्तों में--इतिहास-पुराणों में-किसी 
न किसी रूप से स्थान पा गयी । 
शतपथ ब्राह्मण के पहिले प्रपाठक के आठवें अध्याय के पहिले 
ब्राह्मण में लिखा है कि एक बार प्रातःकाल मनु के हाथ में एक 
छोटी मछली आ पड़ी । उसने उनसे कटद्दा 'मेरी रक्षा करो' | आगे चल 
कर एक बहुत बड़ी बाद आने वाली है, जल से प्थिवी आच्छादित हो 
जाने वाली है, जिसमें सब प्राणियों का नाश हो जायगा | ओघ हइसमाः 
सर्वा: प्रजा नि्रोंढ । उस समय मैं तुम्दारी रक्षा करूंगी। मनु ने 
उसे बचा लिया । वह्‌ बढती गयी। जब जलझबन का समय हुआ तो 
उन्होंने उसके आदेश के अनुसार एक नाव बनायी । जब ओघ आया 
( बाढ़ आयी ) तो उन्होंने उसकी सींग में नाव की रस्सी डाल दी : 
तत्व शूज्ले नाव; पाशं अतिमुमोच |. सछली नाव को खींच कर उत्तरीय 
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पहाड़ की ओर ले गयी : तेनैतसुत्तरं गिरिमतिदुद्राव | वहाँ पहुँच कर 
मछली ने उनसे कद्दा कि जब तक पानी रुके तब तक नाब को पेड़ से 
बाँध दो । यह जगद मनोरवसप णम्‌ ( सनु के उतरने की जगह ) 
कट्दलायी । मद्राभारत में इसे नौबन्धनम्‌ ( नाव बाँधने की जगह ) कद्दा 
है । जब पानी घटा तो मनु अकेले बच गये थे । मनुरेवेकः परिशिशिषे 
उन्होंने पाक यज्ञ किया । कुछ काल के बाद वहाँ श्रद्धा नाम की स्त्री 
उत्पन्न हुईं । उससे मानवी प्रजा को र॒ृष्टि हुई । 

इन तीनों आख्यानों को देखने से ही इनके भेद देख पड़ जाते हैं । 
एक तो बचने के प्रकार में भेद है पर सब से बड़ा भेद प्रलय के स्व॒रूप 
में है। बाइबिल में घोर वृष्टि होती है। अवेस्ता में बरफ़ पड़ती है, 
ब्राह्मण में जल बढ़ आता है। कुछ लोग कहते हैं कि यद्द तीनों वर्णन 
एक ही घटना के हैं पर जब घटना के मूल स्वरूप में इतना बड़ा अन्तर 
है तो एक मानने का कोई कारण प्रतीत नहीं होता । यह असम्भव बात 
है कि जिस घटना ने लोगों के जीवन में इतना उथल पुथल कर दिया, 
जो राष्ट्र के स्मृति पटल पर तप्त लौहृशलाका से खचित हो गयी, उसके 
रूप के सम्बन्ध में इतनी विस्म॒ृति दो जाती कि कोई बृष्टि कहता, कोई 
बरफ्, कोई बाढ़ । फिर बहुत दिनों की बात भी नहीं है, तीनों हो अनु- 
भव सभ्य लोगों के धम्मे ग्रन्थों में दिये हुए हैं । इससे तो यद्दी अनुमान 
होता है कि यह तीन प्थक घटनाएं हैं जो अनुमानतः तीन प्रथक्‌ समयों 
में घटित हुई । 

तिलक कहते हैं कि अवेस्ता और ब्राह्मण की कथाएँ एक ही हैं 
और ऐसय्यैन बेइजो से ही संबन्ध रखती हैं । वह कहते हैं कि यय्यपि 
भारतीय कथा में जल की बाढ़ का उल्लेख दद पर यह भूल सी है। 
फिर संस्क्रत का प्रालेय शब्द पाशिनीय व्याकरण के अनुसार प्रलय से 
निकला है। प्रलय का अथ है जलफ्वावन और प्रालेय का अर्थ है बफ़े। 
अतः प्रलय की कथा में बीजरूप से प्रालेय की कथा निहित है। इस 
तक की असमीचीनता स्पष्ट है । हूठ करके भारतीय कथा का ऐसा क्‍यों 
अर्थ किया जाय जो ईरानी कथा से मिल ही जाय १ 
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दास कहते हैं कि भारतीय कथा उस समय की है जब सप्तसिन्धव 
के दक्षिणी प्रदेश का नक्शा बदला । ऐसे भौगर्भिक उपद्रव हुए जिनसे 
दक्षिण की ओर का समुद्रतल ऊपर डउठा। उसके ऊपर उठने से शज- 
पुताना की मरुभूमि बनी । जब समुद्रतल उठा तो समुद्र का जल सप्र- 
सिन्धब पर टूट पड़ा होगा । बहुत ऊँची जगहों को छोड़कर एक बार 
सत्र जल ही जल हो गया होगा । इसीलिये कह्दा गया है कि मत्स्य मनु 
को उत्तरगिरि की ओर ले गया । उत्तर में हिमालय की ऊँची चोटियाँ 
हैं जहाँ रक्ता हो सकती थी। यदि ऐस्यन बेइजो कहीं धुवप्रदेश में था 
आर यह घटना उसमें घटित हुईं तो वहाँ कोई उत्तरगिरि है ही नहीं । 
उत्तरगिरि की ओर जाने में यह भी संकेत है कि मनु कहीं दक्षिण की 
ओर से गये थे । दूसरी पुस्तकों में ऐसा उल्लेख आता है कि मनु का 
आश्रम कहीं सरस्वती के तट पर था। यह उपयेक्त अनुमान की पुष्टि 
करता है। इतना जल जो सारे ग्रान्त में फेल गया उसमें से कुछ तो 
नदियों के मार्ग से समुद्र में फिर पहुँचा होगा, कुछ चारों ओर फेल 
ग़या होगा । वायु उसके भाष को ऐय्यन बेइजो की ओर उड़ाकर ले 
गयी होगी । वहाँ की ठएण्डी हवा से मिलकर सम्भव हे वह वहाँ बरफ़ 
के रूप में गिरी हो | इसी का वर्णन अवेस्ता में होगा। जैसे कुछ काल 
के बाद सप्तसिन्धव से जल हट गया उसी प्रकार एऐय्यन वेइजों में हिम- 
वृष्टि भी बन्द हो गयी होगी । यह भी सम्भत्र है कि इसी जल की भाष 
ने बेबिलन में वह महावृष्टि करायी हो जिसका बाइबिल में उल्लेख है । 


दक्षिणी समुद्र के सूख जाने के बाद सप्तसिन्धव में स्वभावतः गर्मी बढ़ गयी । 
स्यात्‌ इसी बात की ओर संकेत करके वेन्दिदाद के प्रथम फर्गद में कहा है कि सप्त- 
सिन्धव में अंग्रिमैन्यु ने अपनी माया से गर्मी उत्पन्न कर दी । 





नवां अध्याय 


उत्तरीय धुवष्रदेश 


जैसा कि हम पहिले देख चुके हैं भारतीय आय तो अपने को सप्त- 
सिन्धव के अनादिकालीन निवासी मानते थे और जो कोई केवल 
ऋग्वेद या इन आरय्यों के दूसरे ग्रंथों को देखेगा वह भी इसी परिश्याम 
पर पहुँचेगा। सम्भव है ऋग्वेदकाल के पहिले, "आज से ३०,०००- 
३०,००० वर्ष या उससे भी पहिले, यह लोग कहीं और से घूमते-फिरते 
यहाँ आगये हों और फिर भौगोलिक तथा भौगर्मिक कारण्णों से यहां 
रह गये हों | यदि ऐसा हुआ होगा तो उस समय वह लोग नंगे, जंगली, 
सम्भवतः नरमांसभक्ञषी रहे होंगे। आरम्भ में तो मनुष्य की यही दशा 
थी | उनको स्यात्‌ आग जलाना भी न आता होगा । खेती या पशुपालन 
तो वह क्या करते, बनेले पशुओं का शिक्रार ही उनका मुख्य जीवनो- 
पाय रहा होगा। उनके हथियार यातो हड्डी के होंगे या पत्थर के । 
मनुष्य समाज का यही प्रारम्भिक चित्र है। सभी उपजातियों को इस 
अवस्था में से दोकर आगे बढ़ना पड़ा है । 


परन्तु बेदिक आप्यों को वह्‌ दिन आयः भूल गये थे । ऋग्वेद सें 
उसका उल्लेख्य नहीं है। बेदिक आय्ये नगरों और प्रामों में बसे थे, 
व्यापार करते थे, खेतो करते थे, उनकी अपनी परिमार्जित उपासना 
विधि थी, समाज की व्यवस्था थी। उनका घातुओं का ज्ञान था । बच्ध 
के बारे में निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि वह धातुनिर्सित था, 
शेष हथियार घाठु के ही होते थे। कपड़े बिने और सिले जाते थे | 
इसका तात्पय्ये यद्द है कि सप्तसिन्धव में हमको आय्य उपजाति उस 
अवस्था में मिलती है जिसमें डसकी संस्कृति ओर भाषा दूसरे देशों में 
जाने के योग्य थी । और इन आरयों को किसी दूसरे जगह से आते की 
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स्मृति न थी। इससे यह निश्चित है कि वेदों के आधार पर आय्याँ 
का, अथोत्‌ आर्य संस्कृति का, आदिम स्थान सप्रसिन्धव ही था । 

अवेस्ता में जो कुछ स्पष्ट बर्णन दिया हुआ है. उसकी भी विवेचना 
की जा चुकी दै। उससे भी यह बात प्रमाणित नहीं होती कि आर्य्य 
लोग कहीं और के निवासी थे । अधिक से अधिक यह माना जा सकता 
है कि उनकी एक शाखा जो सप्तसिन्धव छोड़ने के बाद कभी ऐस्येन 
बेइजो में रहती थी, किसी समय श्रुवप्रदेश में जाकर बसने के लिये 
विवश हुई थी । यह एक शाखा मात्र का अनुभव है, इसका यह भी 
प्रमाण है कि अवेस्ता में जिन सोलह देशों के नाम दिए हैं उनमें सप्त- 
सिन्धव भी है परन्तु वेदों में सप्तसिन्धव के अतिरिक्त और किसी देश 
का स्पष्ट उल्लेख नहीं है। जो लोग बाहर गये ही नहीं वह विदेश का 
ज़िक्र कैसे करते ? 

परन्तु अपने मत की पुष्टि में तिलक ने और भी कई प्रमाण दिये 
हैं। इनपर आगे के अध्यायों में विचार होगा | इसके पहिले भुवप्रदेश 
की कुछ विशेषताओं को समझ लेना चाहिये । 

सूथ्ये की परिक्रमा करने में प्रथिवी जो अंडाकार शत्त बनाती है. 
उसकी एक नाभि पर सूर्य है। प्थिवी का घुरा इस बृत्त पर सीधा 
खड़ा न दोकर उसके साथ एक कोण बनाता है । साल में दो बार सूर्य 
ठीक पूर्व में उदय होता है और ठीक पश्चिम में टबता है । इन दोनों 
तिथियों में दिन रात बारह-बारह घंटे के होते हैं । ऐसी पहिली तिथि 
आजकल माचे में आती है। इसके बाद सूय्ये बराबर उत्तर की ओर 
बढ़ता जाता है। जाते-जाते जून में २१ तारीख को उत्तर बढ़ना रुक 
जाता है। उस दिन सबसे लंबा दिन और सबसे छोटी रात होतो है । 
फिर सूर्य नीचे उतरता है और सितम्बर में फिर दिन रात बराबर होते 
हैं और सूय्य का उदय ठीक पूवे और अस्त ठीक पश्चिम में दोता दै । 
इसके बाद सूथ्य नीचे उतरता ही जाता है । २३ दिसम्बर को उसका 
दक्षिण की ओर बढ़ना बंद हो जाता है । उस दिन सबसे बड़ी रात और 
सबसे छोटा दिन होता है। फिर सूर्य ऊपर चढद्ता है और मार्च में 
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जाकर ठीक पूर्व में उदय होता है| सूथ्य के दक्षिणाभिमुख द्वोने के दिनों 
को दक्षिणायन ओर उत्तरयात्रा के दिनों को उत्तरायण कहते हैं । प्रह्मदि 
गतिशील पिण्डों की चाल की ठीक ठीक गणना करने के लिये ज्योति- 
षियों ने आकाश को बारह भागों में बाँठ दिया है जिनमें से श्रत्येक को 
राशि कद्दते हैं । हमको आकाश में थिवी की गति का तो प्रत्यक्ष पता 
लगता नहीं ऐसा प्रतीत होता है कि सूय्य प्रथिवी को परिक्रमा कर रहा 
है । जिस दिन सुथ्ये का किसी राशि में प्रवेश होता है उस दिन केा 
संक्रान्ति कहते हैं | जब दिन रात बराबर होते हैं तब सूथ्य मेष और 
तुला राशियों में होता है | उत्तरायण का आरम्भ सायन मकर संक्रान्ति 
और दक्षिणायन का सायन कक संक्रान्ति से होता है। सूय्य की एक 
परिक्रमा में प्रथिवी को ३६५ दिन से कुछ ऊपर समय लगता है । 

सू्ये की परिक्रमा करने के साथ साथ प्रथिवी अपने घुरी पर 
पश्चिम से पूते की ओर लगभग चौबीस घंटों में घूमती है । इसी से 
सूर्य चन्द्र तारे पूर्व स पश्चिम की ओर घूमते प्रतीत होते हैं । घुरी के 
जत्तरीय छोर के ठीक सामने जो तारा पड़ गया है वह अचल प्रतीत 
होता है । उसे ध्रव कहते हैं । इस तारे का इस दिशा में होना एक आक- 
स्मिक बात है। यदि घुरी की दिशा बदल जाय, जैसा कि कई हज़ार 
ब्षों में धीरे-धीरे होता भी है, तो कोइ दूसरा तारा सामने पड़ जायगा, 
डस अवस्था में वही भव दोगा । यह भी हो सकता दै कि कोई तारा 
ठीक सामने न पड़े। यदि ऐसा हुआ तो भ्रव होगा ही नहीं। आज 
कल धुरी के दक्षिणी छोर के सामने कोई तारा नहीं है। अतः दक्तिण 
में धुव नहीं है । 

प्थिवी का उत्तरतम बिन्दु उत्तरीय भुव और दक्षिणतम बिन्दु 
दक्षिणी भुव कहलाता है । ध्रव के पास का अदेश यथान्याय उत्तरीय 
या दक्षिणी ध्रुव प्रदेश कहलाता है । यहाँ हम प्रसज्नवशात्‌ उन ज्योति- 
हेग्विषयों का संक्षेप में वर्णन करेंगे जो उत्तरीय घुब और उत्तरीय 
भ्रुवप्रदेश में देख पड़ते हैं। इनको जान लेने से आगे के अध्यायों को 
सममने में सुगमता होगी । 

आ० ११ 
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येदि क्रोई मनुष्य प्रचिवी के ठीक उत्तरीय ध्रव पर खड़ा हो जाथ 
तो ध्रुव तारा उसके ठीक सिर पर होगा । जो तारे खगोल ( आकाश 
गोल ) के उत्तराद्धे में हैं वही देख पड़ेंगे परन्तु न उनका उदय होगा न 
अस्त । वह भव के चारों ओर घूमते दिखायी देंगे । उनकी घूमने की 
विशा पूर्व से पश्चिस होगी । वह बराबर जक्षितिज के ऊपर रहेंगे। वर्ष 
एक दिल रात जैसा होगा। छः महीने का दिन ओर छ: मद्दीने की रात 
होगी । रात की समाप्ति के बाद सवेरा आरम्भ होगा | यह सवेरा दो 
महीने तक रहेगा। सखबेरे छा प्रकाश आकाश में एक जगह न रहेगा 
परन्तु क्षितिज पर घूमता रहेगा । २४ घंटों में इसका एक चक्कर पूरा 
होकर दूसरा आरम्भ होगा । दो महीने के बाद सूर्य्य उदय होगा । सूच्य 
भी पूर्वे से पश्चिम हमारे प्रदेश की भांति न चलेगा । वह चार मददीने 
तक व उदय द्वोगा, न अस्त द्वोगा । क्षितिज पर घूमता रदेया । चौबीस 
घंटों में उसकी भी भुवप्रदक्षिणा पूरी होगी । इस चार मद्दीने के बाद 
सुय्य डब जायगा और सध्या आरम्भ होगी। सायंकाल का प्रकाश 
भी उसी ग्रकार क्षितिज पर घूमता रहेगा। संध्या के अन्त द्वोने पर 
चार महीने की घोर अन्धकार मय रात होगी । इस छः: महीने के दिन 
में सूर्य्य का बिम्ब द्र॒ष्टा से सदैव दक्षिण की ओर रहेगा । 


भ्रवदेश की यह विशेषताएं नीचे के नक्करे से सुगमता से समर में 
आ जाय॑ंगी । 
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यह नक़्शा प्थिवी के उत्तरीय गोलाड़े का है। म प्थिवी गोल का 
मध्य बिन्दु है और उ उत्तरीय भुत्र। उस प्रथिवी की घुरी है। भूमस्ू 
मूमध्य रेखा है। जब दिन रात बराबर होते हैं उन तिथियों में सूथ्ये 
भूमध्य रेखा के ठीक सामने उदय और अस्त होता है। कक कके रेखा 
है । जिस दिन सबसे लम्बा दिन होता है. उस दिन सूथ्य इसी रेखा के 
सामने उदय ओर अस्त होता है । ठीक इसी प्रकार दक्षिणी गोजाड़े में 
होता है। वहाँ सब से लंबी रात वाली तिथि में सूर्य मकर रेखा के 
सामेने उदय और अस्त होता है। यह रेखा भूमध्य रेखा से उतनी ही 
वक्षिण है जितनी कि कक रेखा उससे उत्तर है। यह स्पष्ट ही है कि 
सूर्य जब कक रेखा पर होगा तब भो उत्तरीय ध्रुव पर खड़े हुए द्रष्टा 
के बराबर नहीं आ सकता । उससे दक्षिण की ओर ही देख पड़ेगा । 

शी-शी शीत रेखा है। इसके ऊपर उ तक वह भू भाग है जिससें 
आज कल कड़ी शीत पड़ती है और बारहों महीने बरफ़ जमी रहती है । 
यहा वह प्रदेश है जिसे हम बराबर उत्तरीय भुव अदेश कह आये हैं। 
इस प्रदेश में भी सूय्य कभी द्र॒ष्टा के बराबर नहीं आ सकता, जब होगा 
तब दक्षिण की ओर ही देख पड़ेगा । बहुत से तारे यहाँ भी उदयास्त 
के बन्धन से मुक्त होंगे। बह भुव तारे की निरन्तर परिक्रमा करते देख 
पड़ेंगे । कुछ तारों का उदय, ओर अस्त भी होगा | खगोंल के दक्षि- 
णाद्ध का कोई तारा यहाँ से भी नहीं देख पड़ेगा । वर्ष के तीन भाग 
होंगे (;) एक लंबी रात--यह रात उस समय होगी जब सूर्य भू- 
मध्य रेखा के नीचे उतर कर मकर रेखा के सामने होगा। रात की 
छंबाई द्रष्टा के स्थान के अनुसार होगी। जो स्थान ध्ुवबिन्दु के पास हैं 
वहाँ बहू लग भग छः महीने को होगी, जो शी-शी रेखा के पास हैं वहाँ 
वह चौबीस घंटे से कुछ ही अधिक होगी। लंबी रात्रि के बाद सबेरा 
होगा । यह सवबेरा भी स्थानभेद के अनुसार छंबा होगा । कहीं तो यह 
लगभग दो महीने का होगा, कहीं कुछ घंटों का । ध्रुव बिन्दु के पास के 
भागों में प्रातःप्रकाश जषित्िज के पास पर चारों ओर घूमता देख पड़ेगा 
फिर (॥) लंबा दिन होगा । इसको लंबाई भी रात को भांति द्रष्टा के स्थान 
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के अतुसार न्यूनाधिक द्ोगी । इस छंबे दिन के बाद वैसा ही सा्यकाल 
होगा जैसा सवेरा हुआ था । लंबे दिन में सूथ्य अस्त हुए बिना द्रष्ट 
की परिक्रमा करता देख पड़ेगा परन्तु सूथ्य और आतवःज्योति ध्रुवविन्दु 
की भांवि क्षितिज पर नहीं वरन्‌ उससे कुछ ऊपर लंबा और ठेढ़ा चकर 
बना कर घूमते प्रतीत होंगे । (77 ) छंबी रात और लंबे दिन के बीच 
में साधारण चौबीस घंटे के अह्दोरात्र | लंबी रात के बाद जब लंबा 
प्रात:काल समाप्त होगा और सूर्य के दर्शन होंगे तो पहिले पहिले 
बह कुछ ६टों के बाद अस्त हो जायगा और रात हो जायगी। धीरे- 
धीरे सुथ्य के ऊपर रहने के समय, अथोत्‌ दिन की छंबाई में वृद्धि और 
उसी अलुपात से रात की लंबाई में कमी होती जायगी, क्योंकि दोनों 

मिल कर चौबीस घंटे ही द्वोते हैं । थोड़ी थोड़ी देर के लिये सबेरा और 

सायंकाल भी होगा । फिर जिस दिन सूर्य्य का दर्शनकाल चौबीस घंटे 

से बढ़ जायगा उस दिन लम्बा दिन आरस्म हो जायगा। इसी प्रकार 

लंबे दिन के समाप्त होने पर सूथ्य का दर्शन काल धीरे-धीरे घटने लगेगा 

आर फिर चौबीस घंटे में अहोरात्र ( दिन रात ) होने जगेगा। जिस 

दिन सूथ्य का अदर्शन काल चौबीस धंटे से बढ़ जायगा उसी दिस से 

लम्बी रात आरम्भ होगी | 

इस प्रदेश की लंबी रात के अंधेरे को कुछ अंश तक आरोरा 
बोरिएलिस कम करता है। यह एक विचित्र प्रकाश है जो वहाँ देख 
पड़ता है। आकाश में प्रकाश की लपदें सी उठती हैं। इसका ठीक 
ठीक कारण अभी तक विद्वानों को समर में नहीं आया है परन्तु विद्युत्‌ 
से किसी प्रकार का सम्बन्ध है ऐसा साना जाता है। यह अकाश लंबी 
रात के कुछ महीनों में देख पड़ता है । कुछ सद्यायता शुक्ल पक्त में चन्द्रमा 
से मिलती है । 
यह ज्योतिरेश्य तो इस प्रदेश के नित्य दृगिषय हैं। आज से 

हज़ारों वर्ष पद्दिले भी थे, आज भी हैं, आगे भी रहेंगे। परन्तु ऋतु 
सम्बन्धी दग्विषय सदैव एक से नहीं रहते। उनमें परिवर्तन द्वोता 
रहता है । 
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भूगोल और भूगभशासत्र के विद्वानों का यह मत है कि कई कारखों 
से जिनका मुख्य सम्बन्ध ज्यौतिष से है प्रथ्वी पर ऋतुओं का तारतम्य 
बदलता रहा है । 

जिन भागों में आज सर्दी पड़ती है उनमें कभी गर्मी थी और जहाँ 
आज गर्मी है बहाँ सर्दी पड़ती थी । आज कल भूमध्य रेखा से उत्तर के 
भागों को इस प्रकार विभाजित करते हैं :-- 


ड्सशाप अ्ुग 


मल ५ अनिशवीत भाग ( उचतशेत्र भुवादेश ) 
6 2 8 जा कि रु अनुष्णाशीत भाग 
|; न | अस्पुष्ण भाग 
ग्यपकगगत लिप लिन एम तल्लप न भूमध्य रेखा 
भूमध्य रेखा के दक्षिण में भी दक्षिणी भुब तक प्रथ्वीतल का इसी 
प्रकार विभाजन है। परन्तु एक ऐसा भी समय था जब विभाजन 
ऐसा न था। इन दिनों अनुष्णशीत भाग में कहीं कहीं बड़ी कड़ी सर्दी 
पड़ती थी और शुव प्रदेश में एक प्रकार का चिरवसन्त था। गर्मी 
ओर सर्दी बारहों मद्दीने ऋतु मधुर रहता था । इस बात का भी प्रमाण 
मिलता है कि कई बार एथ्वी के बहुत बड़े भाग बरफ़ से ढेँक गये थे । 
हज़्जारों वर्ष के बाद बरफ़ हटी और फिर आयी। डाक्टर क्रोल 
की गणना के अनुसार उत्तरी भूम्यर्ध में अन्तिम हिमाच्छादन आज से 
लगभग २,४०,००० वर्ष पहिले आरम्भ हुआ । बीच बीच में बरफ़ कहीं 
हट जाती थी, कहीं फिर आ जाती थी परन्तु प्रायः यह अवस्था 
१,६०,००० बष तक चली गयी । आज से लगभग ८०,००० वष॑ हुए 
बरफ पीछे हट गयी और अब केवल धुब अदेश में रह गयी है। इसका 
तात्पय्य यह है. कि पिछले ८०,०००-५०,००० ब्ष के बीच में इस भू- 
भाग में ऋतुसंचार प्रायः आज जैसा ही रहा है । अतः यदि आय्ये 
लोग कभी भध्रब प्रदेश में रहते थे तो बह बात इससे पहिले की होगी । 
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आज से १०-१५ हज़ार वर्ष पहिले तो उनका सप्तसिन्धब में रहना 
प्रमाणित ही होता है। अतः हमको वह जगह भी ढूँढ़नी होगी जहाँ 
ध्रव अदेश छोड़ने के बाद और सप्त सिन्धव में आने के पहिले अर्थात्‌ 
५०,००० से १०,००० बषे पहिले तक वह लोग रहे । 

कुछ लोगों को जिनमें तितल्लक भी हैं क्रोल की यह गणना सम्मत 
नहीं है। वह कहते हैं कि बरफ़ को हटे लगभग १०,००० बे हुए । 
इसका तात्पय' यह हुआ कि इससे बहुत पहिले उत्तरी भव प्रदेश बरफ् 
से ढंका था। बीच में वहाँ से बरफ़ हट गयी और नीचे के, अर्थात्‌ 
अनुष्णशीत प्रदेश की ओर बढ़ गयी । फिर लगभग १०,००० वर्ष 
हुए इधर से हट गयी और ध्र॒व प्रदेश फिर दिमाच्छुन्न दो गया। बरफ़ 
के पिछले आक्रमण से पहिले ध्र॒बप्रदेश में चिरवसन्‍्त जैसा ऋतु था। 
लोग बहुत ही सुखी और संस्कृत थे। फिर जब बरफ़ उधर बढ़ी तो 
डनको अपना वह घर छोड़ना पड़ा और वह सप्तसिन्धव तथा अन्य 
जगहों में जा बसे । 

इस मत के सम्बन्ध में भी दो आपत्तियाँ उठती हैं । जो लोग इसका 
समर्थन करते हैं वह कहते हैं कि इस प्रदेश में रहने की अवस्था में 
आधपयों ने सभ्यता में काफी उन्नति कर ली थी | यह ठीक भी है। जब 
उसके थोड़े ही दिनां बाद सप्रसिन्धव में वह इतने उन्नत पाये जात हैं 
तो यही मानना पड़ता है कि यह उन्नति उन्होंन अपने पुराने घर में ही 
कर ली होगी ) परन्तु यह आश्चय्य की बात है कि यूरोप के नित्रासियो 
की, ओ उन्हीं आर्य्यों के वंशज माने जाते थे, तत्कालीन अवस्था बिल्कुल 
जंगलियों की सी पायी जाती है । न उन्हें कपड़ा विनना आता था, 
न घातुओं से काम लेना जानते थ । न उनका कोई साहित्य था, न 
ठिकाने की राजव्यवस्था थी । ऐसा केसे हो गया ? घर छोड़ते ही उनकी 
सारी संस्क्रति ओर सभ्यता कहाँ खो गयी । केवल भारत और ईरान के 
आय्य ही क्‍यों सभ्यता की रक्षा कर सके ? यदि यह मान भी लिया 
जाय, जैसा दूसरे अध्याय में दिखलाया गया है, कि बस्तुतः यूरोप 
निवासी आय्य उपजाति के वंशज नहीं थे, तब भी एक प्रश्न रहता 
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है। १०,००० वष से कुछ हो पहिले आय्य' लोग धुब प्रदेश में थे और 
लगभग १०,००० वर्ष पहिले या इसके कुछ बाद द्वी सही वह सप्तसिन्धब 
में बसे हुए थे अथात्‌ ध॒व प्रदेश छोड़ने के थोड़े ही दिन बाद वह लोग 
सप्तसिन्धव पहुँच गये । इस यात्रा में उनकी १०००-५०० ब्षे से अधिक 
समय नहीं लगा । इसीलिये बहू अपनी संस्क्रति को क्रायम रख सके, 
परन्ठु इतनी जल्दी उनको अपने पुराने घर की स्मृति कैसे भूल गयी ? 
वह उस चिरवसन्त मय प्रदेश के लिये बिलाप क्‍यों नहीं करते ? बह 
उस लंबे मार्ग का उल्लेख क्यों नहीं करते जिससे उन्होंने कई हज़ार 
कोस की यद्द यात्रा समाप्त की ? आश्चर्य होता है कि वेदों में 
इन बातों का कही स्पष्ट पता नहीं मिलता और विद्वानों को इधर- 
उधर से संकेतों को ढूंढना पड़ता हे । 

एक और बात ध्यान देने की हें । हिमाच्छादन हुआ अवश्य पर 
उसका पुष्ट प्रमाण उत्तरी यूराप और अमेरिका में ही मित्रता है। इससे 
यह नहीं कहा जा सकता कि इतर देशों में एसा नहीं हुआ पर यह 
ता निश्चित प्रतीत होता है कि खारी एथ्वी पर परिवत्तेन एक साथ 
नहीं हुए । बहुत पहिले इधर भी हिमाच्छादुन हुआ होगा पर इधर से 
बरफ़ को हट बहुत दिन हुए। यदि डाक्टर क्रोल की गणना ठीक है 
ओर, बरफ़ इधर से उच्तर की ओर ८०,००० बषे हुए चली गयी और 
इसके बाद बहुत स भौगभिक उथल-पुथल होकर इधर के भूतल को 
सूरत ही बदल गयो हो तो दूसरी बात है, अन्यथा उत्तरी यूरोप अमे- 
रिका या एशिया भले ही हिमाच्छादित ओर मनुष्य के बसन के अयोग्य 
रहा दो परन्तु आज से १०,००० वर्ष से भी पहिले सप्तसिन्धब प्रदेश में 
ऐसी कोई कठिनाई नहीं थी और मनुष्य के रहने और उसकी सभ्यता 
के विकास करने के सभी साधन यहां अच्छी तरह लक्ष्य थे । 

फिर भी हमको यह देखना होगा कि वेढ़ों में उन हृ्विषयों का 
वर्णन है या नहीं जो भुजबिन्दु पर और प्रवग्रदेश में दखे जाते हैं. और 
अआज से ८०००-१०,००० वष पहिले देखे जा सकते थे। यदि है तो 
इसका कारण ढंडढना होगा । लन्ड 


दसवाँ अध्याय 


देवों का अहोरात्र 


यदि वेदों में उन दृग्विषयों का वर्णन मिलता है जो ध्रुव प्रदेश में 
आज भी देखे जा सकते हैं तो हमको विचार करने के लिए रुकना 
पड़ेगा । आज हमारे देश में लोग रूढ़ि के हाथ बिक गये हैं; वह तो 
विचार करने के परिश्रम से यह कह कर छुटकारा पा लेते हैं कि प्राचीन 
ऋषिगण योगी, अथच त्रिकालज्ञ थे; इस लिए उन्होंने ऐसी बातों 
का भी ज़िक्र कर दिया 3 जिनको उन्होंने चर्मचछ्लुओं से नहीं देखा 
था | यह उत्तर सनन्‍्तोषजनक नहीं है। ऋषिगण भले ही परम योगी 
रहे हों पर यदि दिव्य दृष्टि से ही काम लेना था तो उन्होंने मध्य 
अफ्रीका या आस्ट्रेलिया का वर्णन क्‍यों नहीं किया, दक्षिणी भारत 
ओर मथुरा, प्रयाग, काशी को क्‍यों छोड़ गये ? उत्तरीय ध्रुव पर ही 
उनकी दिव्य दृष्टि पड़ी इसका भी तो कोई कारण द्वोना चाहिये ? दूसरा 
उत्तर यह दो सकता है, और यही उत्तर तिलक को अभिमत है, कि वह 
लोग वहां रह चुके थे, वहां की स्मृति उनके मन से मिटी न थी। यह 
तके स्वतः ग़लत नहीं है । देखना इतना ही है कि सचमुच इतनी मात्रा 
में और इस प्रकार के स्पष्ट वाक्य मित्रते हैं या नहीं जिनके आधार पर 
यह माना जा सके कि यह वर्णन प्रत्यत्त अनुभव की अभिव्यक्ति है। 
तीसरा तके यह है कि पीछे से, अर्थात्‌ वैदिक काल के पीछे, कुछ लोग 
डस प्रदेश की ओर गये होंगे या यद्द लोग कुछ ऐसे विदेशियों से मिले 
होंगे जो उधर से परिचित हों गे और उनसे सुन सुना कर ऐसे वाक्य 
प्रज्षिप्त कर दिये गये होंगे । यह असम्भव नहीं है। इसी प्रकार यह 
चौथा उत्तर भी असम्भव नहीं है कि पीछे के विद्वानों ने ज्योतिगैणना 
से यह बातें निकाली हों ओर इनको भ्रक्षिप्त कर दिया हो । होने को तो 
यह भी हो सकता है कि वैदिक काल के विद्धानों ने ही अपनी विद्या से 
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भुव प्रदेश की परिस्थिति का अनुमान कर लिया हो पर तिलक का कहना 
है कि उस समय गशित और ज्योतिष की इतनी उन्नति नहीं हुईं थी । 
थद्द दोनों पिछले तक कहां तक ठीक हैं इस बात का निर्णय तत्परासंग्रिक 
वाक्यों को देख कर ही दो सकेगा । 

यदि बेद्कि आर्य कभी ध्रुव बिन्दु तक पहुँचे थे तो उनको वहां के 
लंबे रातदिन, छंबे प्रातःसायं, ज्षितिज पर घूमती प्रातज्योति आदि 
का अनुभव अवश्य ही हुआ होगा । यदि वह कभी ध्रुव प्रदेश में रहते 
होंगे तो उन्होंने उन हृग्विषयो को देखा ही होगा जिनका इस प्रदेश 
से विशेष सम्बन्ध है | अब देखना है कि उन्होंने ऋग्वेद में कहीं यह 
बातें लिखी हैं या नहीं । 

जहां तक विद्त होता है ऋग्वेद काल में भी चान्द्रवर्ष चलता था। 
चन्द्रमा को प्थिवी की एक परिक्रमा करने में लगभग २७३ दिन लगते 
हैं। हमारे ज्यातिषियों ने इस गति की ठीक ठीक गणना के लिए आकाश 
को २७ भागों में बांटा है जिनको नक्षत्र कहते हैं । इस प्रकार नाज्षत्र माल 
२७३ दिन का होता है। परन्तु इस मास से साधारण लोगों का काम 
नहीं चलता । सामान्य मनुष्य एक पूर्णिमा से दूसरी पूर्णिमा या एक 
अमावास्या से दूसरी अमावास्या तक की अवधि को एक सास कहता 
है । इसमें प्रायः २९) दिन लगते हैं । २०) को बारह से गुणा करने से 
३०७ दिन होते हैं । सामान्यतः लोगों को २५: का तो पता चलता नहीं 
३० दिन का चान्द्रमास और ३६० दिन का चान्द्र वषे माना जाता है। 
परन्तु प्थिवी को सूथ्य की परिक्रमा करने में ३६५ दिन लगते हैं।इस 
लिये चान्द्र और सौर वर्षों में बराबर अन्तर पड़ता जायगा | ऋतु प्थिवी 
की गति पर निभेर हैं । अतः यदि चान्द्र और सौर वर्षों में बराबर 
अन्तर पड़ता गया तो जितने त्योहार ओर उत्सव हैं उनमें व्यतिक्रम 
पड़ जायगा । वहो पर्व कभो जाड़े में पड़ेगा, कभी गर्मी में, कभी बसोत्‌ 
में | मुसलमानों के पर्बों में ऐसा बराबर होता है । 

परन्तु यदि आययों में ऐसा होता तो अनथ हो जाता । उनके यहाँ 
तो दैनिक, पाक्षिक, मासिक, वार्षिक सभी प्रकार के सः, सभी ऋतुओं 
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के लिये यज्ञ, बंघे थे। समय बदल जाने से क्रिया का फल ही नष्ट हो 
जाता । आजकल ही सोचिये यदि शरत्‌ पूर्शिमा बीच गर्मी में पड़ जाय 
या होली मध्य जाड़े में आ जाय तो कैसी गड़बड़ मच जाय । कितने 
पर्वों के तो नाम द्वी निरथेक हो जाय' । इसलिये भारतीय ज्योतिष और 
धम्मेशाब्न ने आदिकाल से द्वी इसकी व्यवस्था सोच निकाली है। आज 
कल ज्योतिषियों के चान्द्रव्ष और सौरवर्ष में लगभग १० दिन का 
अन्तर पड़ता है। चान्द्रवर्ष १० दिन छोटा होता है। इसीलिये तीसरे 
साल एक मद्दीना बढ़ाकर दोनों को फिर एक जगह ले आते हैं, इसलिये 
पर्षों में बहुत व्यतिक्रम नहीं पड़ने पाता । वैदिक काल में इस २५१ दिन 
के चान्द्रमास और २५० दिन #& साल का तो ठीक पता नहीं चलता । 
३० तिथियों का मद्दीना और ३६० दिन का साल मिलता है. और इस 
बात का भी प्रमाण मिलता है कि सौरवर्ष से मिलाने के लिये कुछ दिन 
जोड़ दिये जाते थे । इन बातों के कई प्रभाण मिलते हैँ :-- 
वेद मासों छतत्रतो द्वादश अजावत; | केदा य उपजायतें 
( ऋक्‌ १--२५, ८ ) 

वदण बारहों महीनों को जानते हैं | जो तेरहवाँ अधिक मास उत्पन्न दोता 

है उसे भी जानते हैं । 
द्वादशारं नहि. तजराय कवि चक्रम परिद्यामृतस्थ | 
आपुत्रा अरने मिथ्वनासों अत्र सप्शतानि विशतिश्च तस्थु: ॥ 
( ऋक्‌ १-- १६४, ११ ) 

है अमि, सूर्य का चक्र आकाश के चारो ओर घूमता है पर जरा को प्राप्त 
नहीं द्वोता, अर्थात्‌ पुराना नहीं होता । उसके बारह अरे ( बारद मद्दीने ) हैं| 
उसके ( सूच्य के ) स्त्री पुरुष स्वरूप ७२० पुत्र ( सन्तान ) हैं (३६० दिन 
और ३६० रात )। 

इसके बाद वाले मंत्र में सूथ के लिये “पश्चपाद॑ पितरम्‌ द्वादशा- 
कृतिम दिव भाहु: परे अर्धे पुरीषिणम ” आया है। इसका अर्थ है 
६ द्रव्य बृष्टि के जल से असन्न करने वाले अ्रन्तरिक्ष में अवस्थित हैं। कट 
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द्वादशाकृति हैं ( बारदो महीने सूस्य की आकृतियाँ हें ) तथा पद्॒पाद हैं। 
(एक एक ऋठ एक एक पाद है। ऋठ छः हें परन्तु शिशिर हेमन्‍त को कभी- 
कभी एक साथ गिन लेते हैं। इसलिये घट्पाद न कहकर पदञ्मपाद कहा दहै। ) 


इसी प्रकार नीचे के मंत्र में नक्षत्रों की ओर संकेत है :-- 
द्वादश ब्ृन्यदगोह्यस्यातिथ्ये रखनन्‍्नृभवः ससन्‍तः | 
सत्तेत्राऊएवत्नयन्त सिन्धून्धन्वातिष्ठच्नोषधीनिम्नमाप: ॥ 
( ऋक्‌ ४-रे३, ७ ) 

जिस समय बारहों दिन (श आर्द्रों से लेकर अनुराधा तक वर्षा ऋतु के 
बारहो नक्षत्र ) अगोप्य सूर्य के घर अतिथि रूप से निवास करते हैं उस समय 
खेतो को शस्यादि से सम्पन्न करते हैं, नदियों को प्रेरित करते हैं इत्यादि ) 

इन अवबतरण्ोों से यह स्पष्ट होता है कि उस समय ३६० तिथियों का 
वर्ष होता था, उसको छः: ऋतुओं में या कम से कम पाँच ऋतुओं में 
बांद रक्‍्खा था, साल में बारह महीने होते थे और एक तेरहवां मद्दीना 
भी अधिसमास रूप से जोड़ा जाता था। आकाश को २७ नक्तत्रों में 
विभक्त किया गया था । जहाँ द्वादश की संख्या आती है वहाँ भाष्यकार 
ने यद्द कहा है कि इसका अथ बारह महीने या मेष आदि बारह राशि 
हो सकता है। यों तो सूय एक एक महीने एक एक राशि में रहता है, 
ध्मतः बारह राशि कहने से भी बारह मास आगये परन्तु उस समय 
राशिगणना से कास लिये जाने का कोई प्रमाण नहीं मिलता | कुछ 
लोगों का तो यह कहना है कि यह गणना आय्यों ने यूनानियों से 
सीखी | यह बात ठीक हो या न हो परन्तु जहाँ तक पता चलता है 
बेदिक काल में राशिगणना के स्थान में नक्षत्रगणना ही प्रचलित थी । 
नक्षत्रों के नाम भी पुरानी पुस्तकों में आते हैं. परन्तु प्राचीन साहित्य में 
राशियों के नाम नहीं मिलते । अतः इन मंत्रों में बारह महीनों का ही 
उल्लेख मानना चाहिये, बारह राशियों का नहीं । 

तिलक भी इस बात को स्वीकार करते हैं। वह्द भी कहते हैं कि 
इस विषय सें बेदिक ज्योतिष आधुनिक ज्योतिष से बहुत कुछ मिलता 
था। परन्तु उनका मत है कि इन स्पष्टीक्तियों के साथ साथ ऋग्वेद में 
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ऐसे भी वाक्य हैं जिनसे भुवप्रदेश में आवास करने के समय की ह्मृति 
की भलक मिलती है| इसके सिवाय पीछे के संस्कृत साहित्य में भी ऐसे 
वाक्य आते हैं। इस प्रकार का एक अवतरण तो सूयर् सिद्धान्त 
का है :-- 
मेरों मेबादि चकरा्ें, देवा; पश्यान्ति भास्करम्‌ । 
सक्तदेवोदित॑ तद्बत्‌, असुराश्व तुलादियम ॥ 
( सूय्यें सिद्धान्त १२, ६७) 
मेष से जो सूय्य का संक्रमण होता है ( अर्थात्‌ आकाश में चलना होता 
है ) उसके आधे में ( अर्थात्‌ छः महीने तक *मेरु पर रहने वाले ) देवगण 
सूच्य को एक ही बार उदय के बाद देखते हैं। € अर्थात्‌ छः महीने तक 
सूर्य अस्त नहीं होता । ) 


यह वाक्य स्पष्ट है। मेरु पर देवगण रहते हैं या नहीं यह तो ज्योतिष 
का विषय नहीं है। इतनो बात तो ज्योतिषी प्रचलित घम्म बिश्वासों 
से ले लेता है परन्तु मेरु पर सूय्योदि के उदयास्त की जो अवस्था 
होगी वह तो बिना वहाँ गये भी ज्योतिषी अपनी गणना से जान सकता 
है । ध्रुव विन्दु तक पहुँचने में तो अभी थोड़े ही दिन हुए सफलता हुई 
है परन्तु यूरोपियन ज्योतिषियों ने भी वहाँ के दृग्विषयों का वर्णन 
अपनी गणना के ही आधार पर किया है। इसी प्रकार भास्कराचाये 
सिद्धान्त शिरोमणि में कहते हैं :-- 
पट्पष्टिभायाभ्यघिका: पलांशा;, यत्राथ तत्रास्त्यपरों विशेष: | 
लंबाधिका क्रान्तिर्दक्‌ च यावत, ताबदिन संततमेव तत्र । 
यावच्र याम्या सतत तमिल्रा, ततरच गेेरों सततं समाषम ॥ 
( सिद्धान्त शिरोमणि, गोलाध्याय, ७--$, ७ ) 


जिन जगहों का पलांश ( अर्थात्‌ भूमध्य से दूरी ) ६६ अंश से अधिक है 
उनमें एक विशेषता है| जब कभी सूर्य का उत्तरोय लंब ( खमध्य रेखा से 








* उत्तरीय ध्रुव विन्दु को मेरु ( या मेरु पर्वत ) कहते हैं। 
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उत्तर की ओर की दूरी ) पलांश के पूरक से अधिक हो तो जब तक यह अधि- 
कता बनी रहेगी निरंतर दिन बना रहेगा*।/ इसी श्रकार जब कभी दक्षियीय 
लंब (खमध्य रेखा से दक्षिण की ओर की दूरी ) पलांश के पूरक (९० 
में से पलांश घटाने पर जो बचे वह पूरक है ) से अधिक होगा तो निरंतर रात 
रहेगी । इसलिये मेरु पर बराबर छः छः मास के दिन रात होते हैं। 

भास्कर ने भी मेरु के अहोरात्र का यह वर्णन गणना के अनुसार 
ही किया है। उनका जीवनचरित छिपा नहीं है । यह सभी जानते हैं कि 
वह कभी भारत के बाहर नहीं गये । 


हिन्दुओं में काल की गणना तिथि, पक्ष, मास, संवत्सर तक दी 
समाप्त नहीं होती परन्तु देवों की आयु और अ्जापति की आयु का भी 
हिसाब लगाया जाता है । किसी भी झ्ुभ कम्म करते समय जो संकल्प 
किया जाता है उसके अनुसार आजकल ज्रह्म जी की शतवर्षीय आयु 
का आधा बीत चुका है। दूसरे आधे के पहिले दिन के दूसरे पहर के 
श्वेतवाराह्द कल्प का अट्टाइईसवाँ कलियुग चल रहा है । इन कल्पादि का 
मान इस प्रकार है :-- 


१२ सास +- १ मानव ब्ष ( लगभग ३६५ दिन ६ घंटे ) 
४,३२,८०० मानव वर्ष -१ कलियुग (जया एक युग ) 
८,६४,००० न ८-१ द्वापर युग (२ कलि ) 
१२,९६,००० न + ९ जेता युग (८३ कलि ) 
१७,२८,००० » १ सतयुग (८४ कलि ) 
४३,२०,०००. ५. १ चतुयेग या मद्दायुग (5-१० कलि ) 
१००० सहायुग --१ कल्प 


१ सानव वर्ष ८-१ देव अहोराजत्र (दिन रात ) 
३६० दैव अहोरात्र -- १ देव वर्ष 
१२,००० देव वर्ष ८१ देब युग 





+# भूमध्य में बराबर १२-१२ घंटे के दिन रात होते दें । ६६॥“ पर बड़ा से 
बड़ा दिन २४ घंटे का, ७०” पर २ मास का, ७८॥“ पर चार मास का द्वोता है। 
यद्दी बात दक्तिण ( भूमध्य से दक्षिण ) के लिये है। 


( ९४ ) 
इस मान से १ देव युग --४३,२०,००० मानव वर्ष -- ? मानव महाखुग 


१ कल्प -- २ बाक्ष दिन 
१ कल्प +|९ बाह्य राजि 
२ कल्प २१ ब्राह्ष अद्दोरात्र 
७२० कल्प ++? आय वर्ष 
१०० ब्रह्म वष प्७२,००० कल्प-२३१,१०,४०,००,००,००,००० 
सानव वर्ष न्नञ्नह्मा की आयु 
१००० ज्ल्याय. >विष्णु की १ घड़ी [ अहोराजत्र में ६० 
घड़ियाँ होती है | 
१९ लाख विष्णु >रुद्र की ६ कला [ १ कला-- ४५० नि्मेष 
आयु (पलक मारने का समय) ] 


१ कल्प में १४ मन्वन्‍्तर . ( मलुओं का काल ) होते हैं, 
१ मलुकाल ७१ महायुग 
इसी सम्बन्ध में तिलक ने यद्द श्लोक उद्धत किया है :-- 


देवे राज्यहनी वर्ष, श्रत्रिभागस्तयों: पुनः | 
अहस्तत्रोदयायन, रात्रि: स्याइक्षिणायनस्‌ | 
( मलुस्मृति-- १, ६७ ) 
मनुष्यों के एक वर्ष का देवों का अहोरात्र होता हे। उत्तरायण उनका 
दिन और दक्षिणएायन उनकी रात होती है। 
अब इस कालमान का क्‍या अथ लगाया जाय ? एक अर वो यह 
हो सकता है कि जिस प्रकार घड़ी पल घण्टा मिनट आदि खुबिधे के 
मान हैं, वैसे ही देव वर्ष आदि भी हैं। काल नापने के लिये कोई न 
कोई मान तो रखना ही था | लोगों ने तय किया कि हम इतने काल को 
सकण्ड कहेंगे और फिर सेकण्ड के ऊपर यों ही नाम दे चले | इसी 
प्रकार घड़ी आदि का भी हिसाब है। १८ निमेष की एक काष्ठा द्ोती 
है। पर १८ निमेष को ही क्यों नाम दिया जाय, ५ या ७ या १० निमेष 
से क्‍यों न आरम्भ करें ? ६० सेकरड का एक मिनिट द्वोबा है। हम २० 


( ९५ ) 


सेंकशर्ड या १५ सेकण्ड को ही कोई नाम क्‍यों नर्दे ? इन प्रश्नों का 
कोई तात्विक उत्तर नहीं हो सकता । प्थिवी का अपने अस्त पर घूमना 
आर उसका सूर्य के चारों ओर घूम्नना तो बँधा है। यद्द दोनों काल- 
विभाग निश्चित ओर भ्रत्यक्ष हैं । शेष सब विभाग सुबिधे के लिये किये 
गये हैं । उनमें इतना द्वी देखना द्वोता है कि इन दोनों नियत कालों में 
अन्तभोव हो सके । जो कोई भी काल विभाग हो, उससे २४ घंटों को 
भाग देने में सुविधा तो होनी द्वी चाहिये । सम्भव है आय ज्यौतिष का 
काल विभाग भी ऐसा ही हो । मानव वर्ष तक की बात तो प्रत्यक्ष ही 
है। इसके ऊपर के कालों के लिये दूसरे देशों में लोगों ने नाम नहीं 
दिये, केवल सौ वर्षों को शताब्दी कहते हैं । हमारे यद्ाँ इससे रंबी अब- 
घियों का भी नामकरण किया गया और उनको क्रमशः दैव वर्ष, ब्राइ्म 
वर्ष आदि नाम दिये गये । दूसरी बात यह हो सकती है कि सचमुच 
देवों की, त्रक्षा की, विष्णु की, रुद्र की आयु इसी परिमाण से होती है । 
यद्द बात योगियों के अपरोक्त अनुभव का विषय द्वोता द्वोगा परन्तु 
साधारण मनुष्य न तो देवादि को देखता है, न उनके लोकों की काल- 
गणना कर सकता है । 

तीसरी बात एक और दो सकती हे और तिलक कहते हैं कि 
बस्तुत: वद्दी ठीक दै। मानव वर्ष तक का तो अनुभव प्रत्यक्ष है दी, मेरु 
( उत्तरीय भुवविन्दु ) पर एक मानव वर्ष का अद्दोरात्र होता है, इसका 
भी लोगों फो अपरोक्ष ज्ञान होगा। आये लोग बहाँ रद्दे थे। उन्होंने 
अपनी आंखों छः मढीन का दिन और छः महीने की रात देखी थी | 
अब उस देश को छोड़ आये थे । वह मनुष्य के बसने के अयोग्य हो 
गया था । पर उसकी क्षीण स्मृति अब भी थी। लम्बे दिन रात तो नहीं 
ही भूले थे । अतः उसको अब देवलोक मान लिया था पर अट्दोरात्र का 
जो बर्णन है वह अपने पूव॑जों की आँखों देखी बातों के आधार पर है। 
यह तक निःसार नहीं दे परन्तु पूरा सन्‍्तोष भी नहीं देवा । आखिर 
इतना तो इससें भी सानना दी पड़ेगा कि बद कभी किसी ऐसे श्रदेश सें 
नहीं रहे थे जहाँ दो कल्प का अद्दोरात्र होता दो अतः ज्ाक्ष आदि 


( ९६ ) 
मान प्रत्यक्ष लौकिक अनुभव के विषय नहीं थे । फिर यह्‌ क्‍यों न मानों 
जाय कि दैव बष भी इसो प्रकार कल्पित है। यह आकस्मिक बात है 
कि प्रथिदी पर एक ऐसा स्थान है जहाँ इस परिमाण का अहोराजत्र होता 
है। अकेले यह बात इस बात का प्रमाण नहीं हो सकती कि उन लोगों 
को भुवश्रदेश का प्रत्यक्ष ज्ञान था । 
महाभारत के वनपव के १६३ वें और १६४ वें अध्याय में अजेन 
की मेरुयात्रा का वर्णन है । वहाँ कहा है :-- 
एने लहरहमेंरु, सूर्य्याचन्द्रमसों ध्रुव । 
ग्रदत्तियम॒पाझऊ॒त्य, कुरुत: कुरुनन्दन ॥ 
ज्योतीर्षि चाप्यशेषेण, सर्वाएयनघ सर्वतः | 
परियान्ति महाराज, गिरिराज अदत्तिणम ॥ 
स्वतेजसा तस्य नयोत्तमस्य, महाँपधीनां च तथा अमावात्‌ | 
विभक्तमावों न बभूबव कश्चि, दहोनिशानां पुरुषगवीर ॥ 


बभूव रात्िदिक्सश्व तेपां, संवत्सरेणेत समानरूप: ॥ 


है कुझनन्दन, सुय्यंचन्द्र मेर की प्रतिदिन प्रदक्षिणा करते हैं। सब तारे 
भी गिरिराज की प्रदक्षिणा करते हैं। उस श्रेष्ठ पहाड़ के तेज से तथा महौ- 
षधियों के प्रभाव से दिन रात में भेद नहीं प्रतीत होता । उन लोगों का दिन 
रात एक वर्ष के वराबर द्ोता है | 

यह शब्द साफ़ है। सूर्य चन्द्र तारों का मेरु के चारों ओर घुमना 
ओर छ: छः मास का दिन रात भी स्पष्ट इड्धित है। सम्भवतः मेरु के 
उस प्रकाश से, जो दिन रात को दिन के समान बना देता है, आऑरोरा 
बोरिआलिस की ओर संकेत है। यह वाक्य ज्योतिष की गणना के 
आधार पर भी लिखे जा सकते थे पर गणना से वहाँ के प्रकाश का 
पता नहीं चल सकता, अतः यह प्रतीत होता है कि इनमें किसी के 
प्रत्यक्ष अनुभव का सहारा है । चाहे इन लोगों ने ऐय्येन वेइजो से निकले 
हुए पारसियों की यात्रा का वृत्तान्त सुन लिया हो या स्वय' इस देश से 
ही कुछ लोग उधर गये हों । अर्जुन अपना निजी अनुभव नहीं बतला 


( ९७ ) 

रहे थे यह तो साफ़ प्रकट होता है। महाभारत काल आज से ५००० 
वर्ष पहिले का माना जाता है। उस समय तो मेरु हिमाच्छादित था। 
अर्जुन को वहाँ महीषधियाँ न मिली होंगी, चारों ओर बफ़ ही बक़ देख 
पड़ी होगी । इसका वह ज़िक्र करते ही नहीं। फिर वहाँ गिरिराज, नग- 
राज, पर्वंतशिल्वर कहाँ है ? अतः यह वृत्तान्त अपनी आंखों देखी बातों 
का नहीं, सुनो सुनायी बातों का है। कुछ लोगों ने कभी उधर की सैर 
की होंगी । उनकी कही हुई बातें सैकड़ों वर्षों के बाद विकृृत रूप में 
श्लोकबद्ध हो गयीं । उनमें वह पुराना विश्वास भी मिल गया कि देव- 
गण मेरु पर्वत पर रहते हैं। स्यात्‌ इसोलिये मेरु को दीप्तिमान और 
दिव्य औषधियों से परिपूर्ण बतलाया गया है। कुछ ऐसा भी विश्वास 
है कि इन्द्र की पुरी दिमालय की किसी सुमेरु नामक चोटी पर है। 
तिलक कहते हैं कि इन श्लोकों में तथा इसी प्रकार के उन दूसरे वाक्‍यों 
में जो पुराणों में यत्र तत्र मिलते हैं उस समय की स्घृति ध्वनित हो रही 
है जब आये लोग धुवश्रदेश में रहते थे । यह बात असम्भव नहीं है | पर 
यह कुछ आश्चर्य की बात है कि धुव बिन्दु का तो वर्णन मिलता है, 
ध्रुव प्रदेश का नहीं । अस्तु अब देखना यह है कि स्वय ऋग्वेद में भी 
कोई स्पष्ट प्रमाण मिलता है या नहीं। ऋग्वेद काल में तो यद्द स्मृति 
बिल्कुल द्वी ताज़ी रही होगी । तिलक इस सम्बन्ध में तीन चार मंत्रों को 
उद्धत करते हैं :-- 


यो अश्षेणो]। चकिया शवीमिति्ं तस्तस्ण पवीसपप्रास 
( ऋक १०-८९, ४ ) 
( हम इन्द्र की सठ॒ति करते हैं ) जिन्होंने अपने बल से प्थिवी और 
आकाश को इस प्रकार स्तम्मित किया जिस प्रकार रथ के दोनों पटिये घुरे के 
द्वारा स्तम्मित किये जाते हैं । 
ञ्ञशे बामस्तदाय व ( शक २-१ ५,२ ) 


आकाश में जिन्होंने चुलोक के। स्तमित, स्तम्भित, स्थिर किया | 
आ० शृरे 


( ९८ ) 


स इतस्वपा भृवनेष्वास, य इसे द्यावा पृथिवी जजान | 
उर्वी गरभीरे रजसी सुसेके अवंशे धीर: शच्या समेरत ॥ 
( ऋक्‌ ४-५६,३ ) 


भुवनों में बह शोमनकर्म्मा है जिसने द्यावा प्रथिवी को उत्पन्न किया 
और अपने पराक्रम से उर्वी के अविचल अनाधार आकाश में प्रेरित किया। 


स सूर्य्य: पर्युरू वरास्येंद्रो व॒त्याद्रश्येव चक्रा ( झुक /०-८६,२ ) 

इन्द्र ही सूर्य्य हैं। उन्होने बहुत से तारों के रथ की पहियो की भांति 
थुमाया । 

( यद्द अनुवाद सायण के अनुसार है । तिलक उदझूपरांसि का अर्थ 
बड़ा विस्तार--आकाश--करते हैं। दोनों तरह एक ही बात आती है।) 

इन सब वाक्यों कों मिला कर तिलक कहते हैं कि इनसे धुव 
प्रदेश के दृग्विषयों की ओर संकेत मिलता है परन्तु मुझे खेद के साथ 
कहना पड़ता है कि मुझे ऐसा नहीं देख पड़ता । रथ के पहियों को 
भांति घूमना एक ऐसी उपमा है जो कवि लोगों को बहुत पसन्द है । 
तारे निराधार आकाश में खड़े हैं, प्थिवी या सूथ्य आकाश में निरालंब 
घूम रहे हैं, यह्‌ भी साधारण उरक्तियाँ हैं । आकाश को इन्द्र बिना किसी 
सहारे के समाले हुए हैं, यह कहना इन्द्र के पराक्रम का सूचक तो है 
पर ऐसी बात कहीं भी कही जा सकती है; इसके लिये भव प्रदेश में 
या ध्रुव विन्दु पर जाने की आवश्यकता नहीं है । एक बात और है। 
भव विन्दु पर सूथ्य क्षितिज पर घूमता श्रतीत होता है। तारे भी भुव 
के चारों ओर घूमते हैं । यदि इन मंत्रों में इस बात का ज़िक्र करना 
होता तो आकाश की गति को कुम्हार की चक्की से उपमा देते । पर 
यहाँ रथ की पहिया से उपमा दी गयी है । रथ की पहिया खड़ी घूमती 
है। ध्रुव प्रदेश से दक्षिण के देशों में जहाँ सूच्य तारादि पू७ में उदय 
होकर पश्चिम भें अस्त होते हैं यद्द बात देखी जाती है । सप्तसिन्धव के 
लिये यह उपमा ठीक है पर श्र॒व प्रदेश के लिये नहीं। इसी प्रकार 
निम्नलिखित मंत्र भी, जिसको तिलक उद्धत करते हैं, उनके मत को 
पुष्ट नहीं करता :-- | 


( ९९ ) 


अमी य ऋक्षा निहितास उच्चा नक्त दहओ कुह चिद्दिवेयः । 
अदब्मानि वरुगस्य वतानि विचाकशचन्द्रमा नक्तमेति ॥ 
( ऋक १-२४७,१० ) 
यह ऋश्ष ( सप्तषि-किसी किसी मत से सभी तारे ) जो ऊँचे पर स्थापित हैं 
रात में सबको देख पड़ते हैं, दिन में कहीं चले जाते हैं | बरुण की अबाधित 
आज्ञा से ही रात में चन्द्रमा चमकता है। 


रात में सप्तष (या सब तारों) का चमकना, दिन में छिप जाना तथा 
रात में चन्द्रमा का चमकना तो साधारण बातें हैं जो भूमध्य रेखा के 
उत्तर कहीं भो देखी जा सकती हैं । हां, भूमध्य रेखा के दक्षिण के देशों 
में सप्तर्षि के दर्शन न होंगे । वस केवल दो शब्द ऐसे हैं जो विचारणीय 
हैं। यह हैं मूल के “निहितास: उच्चाः--ऊँचे पर स्थापित | तिलक कद्दते 
हैं कि ऊँचे का अर्थ है द्रष्टा के सिर पर | यदि यह अर्थ हो तब तो यह 
कह सकते हैं कि यह मंत्र भुव प्रदेश की ओर संकेत करता है पर ऐसा 
अथे करने के लिये कोई कारण प्रतीत नहीं होता । भूमध्य रेखा के दक्षिण 
तो ऋः"्ष अथांत्‌ सप्तषि अदृश्य होते हैं, भूमध्य रेखा के पास से उत्तर 
की ओर बहुत नीचे दबे दिखायी देंगे। ज्यों ज्यों उत्तर चलिये त्यों 
त्यों ऊँचे होते जायंगे । इसलिए ध्रुव प्रदेश के दक्षिण में भी सप्तर्षि ऊँचे 
रहेंगे। जब ' सिर के ऊपर ” मानने के लिये कोई विशेष कारण नहीं है. 
तो सप्तषि को ऊँचे पर स्थापित तो सप्रसिन्धब से भी कह सकते 
हैं। यदि ऋत्ष का अथ॑ तारामात्र है तब तो सिर के ऊपर कहने से भी 
कोई विशेष काम नहीं निकलता । रात में सर्वेत्न ही तारा जटित आकाश 
सिर के ऊपर रहता है । 


अतः इन बातों से कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिलता। पौराणिक 
अवतरणों से अधिक से अधिक स्थात्‌ यह अनुमान फिया जा सकता 
है कि उन लोगों में मेरु प्रदेश के संबंध में कुड जनश्रुतियाँ थीं। संभव 
है यह केवल ज्येततिषियां की गणना से उठी हों, यह भी सम्भव है कि 
कुछ लोग कभी उधर गये हों। परन्तु ऋग्वेद जिसमें हमको सबसे 


(१०० ) 


अच्छे श्रमाण मिलने चाहिये थे कुछ भी नहीं कहता । जो वाक्य पेश 
किये जाते हैं उनका दूसरा सरल भाव निकलता है। ऐसे सद्ञेत देने 
वाले वाक्‍्यों को इधर उधर से ढूंढ़ना पड़ता है । यही हमको सतर्क करता 
है कि ऐसी सामम्ो नहीं है जिसका एक निर्विवाद सर्वेसम्मत अर्थ 
फिया जा सकता हो | सामग्री का श्रभाव दूसरे पक्ष को पुष्ट करता है । 


युगमान पर एक नोट 


जैसा कि हमने इस दसवें अध्याय में लिखा है ७,३२,००० चर्ष का 
एक युग माना जाता है। कलि की आयु १ युग होती है, द्वापर की २ 
युग, त्रेत की ३ युग और सतयुग की चारयुग । इस प्रकार १० युग 
छआर्थात्‌ ४३,२०,००० बर्षे का एक चतुर्यग या मद्दायुग होता है। ७१ 
महायुगों का एक मन्वन्तर और १००० महायुगों का एक कल्प होता है। 
इस प्रकार एक कल्प में १०००-७१-१४ मन्वन्तर होते हैं और ६ 
महायुग बच रहते हैं । 

युगांदि की आयु का यही मान प्रचलित है। इसके हिसाब से अन्तिम 
सतयुग के प्रारम्भ काल को; जो बेद्कि समय का प्रारम्भ काल था, 
१७,२८,००० + १९,९६,००० + ८,६४,००० + ५००० - ३८,९३,००० 
वष हुए । 

युगों के मान के और भी कई ग्रकार हैं । श्री गिरीन्द्रशेखर बोसन 
अपने पुराण प्रवेश में इस प्रश्न पर अच्छी खोज की है। उसका 
सारांश श्री० पी० सी० महालनबीस के एक लेख में जो जून १९३६ 
की 'संख्या? में छपा था दिया गया है । यद्द विषय रोचक है और 
वैदिक काल के विद्यार्थी के लिये विशेष महत्त्व रखता है। इसलिये 
हम यहाँ उसका थोड़े में दिग्द्शन कराये देते हैं । 

युग का अथ है जोड़ , मिलना । जहाँ दो या दो से अधिक चीज़ों 
का मेल होता है वर्दी युग, युति, योग होता है । विशेषतः युग वह मिलन 
है जो नियत काल के बाद फिर फिर द्ोता रहता है। 

हिन्दुओं में चार प्रकार के मास प्रचलित थे : ( १) ३० सूर्य्यो- 


( १०१ ) 


दयों का सावन मास, ( २) एक राशि से दूसरी राशि तक का सौर 
मास (३ ) पूर्णिमा से पूर्शिमा तक का चान्द्र मास और (४ ) चन्द्रमा 
का प्रथित्री को परिक्रमा में लगने वाला नाक्षत्र मास । इन सब की 
अवधि एक दूसरे से भिन्न है। यदि इन सब अवधियों का लघुतम 
समापवत्य निकाला जाय तो हम देखते हैं कि ५ सौर वर्षों में ६० सौर 
मास, ६१ सावन मास, ६२ चान्द्रमास और ६७ नाक्षत्र मास आते हैं । 
पाँच-पॉच वर्ष म॑ यह चारों मास एकत्र होते हैं। इसलिये ५ सौर वर्षों 
का नाम वेदांग ज्योतिष में युग है । इस प्रकार कलि ५ सौर बे, द्वापर 
१० सौर बप, त्रेता १५ सौर ब्ष और सतयुग २० सौर वर्षों का हुआ | 
५० सौर वर्षों का एक महायुग हुआ । पर इतना पर्य्याप्त नहीं है। और 
लंबे कालमानों छी आवश्यकता प्रतीत होती है । उनकी उपल्रव्धि इस 
प्रकार होती है ! 


चान्द्र वर्ष में ३५५ दिन और सौर वष में ३६६ दिलन होते हैं । यों 
तो अपनी सुविधा के लिये प्रति तीसरे वर्ष एक महीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर यदि ऐसा न किया जाय तो ३५५ सौर 
बर्षों में दोनों फिर मिलेंगे । अतः यह ६५७ सौर वर्षों का भी एक प्रकार 
का युग है । इसको मनुकाल कहते हैं । २०० को ५ से भाग देने से ७१ 
आता है । इसीलिये कहा जाता है क्रि एक मन्वन्तर में ७१ युग होते 
हैं। १००० युग अथोत्‌ ५००० सौर वर्षों का एक कल्प होता है। एक 
कल्प में १४ मनुकाल होते हैं । इनमें ४९७० बष लगे । दो-दो मनुओं के 
बीच में २ वर्ष का सन्धिकाल होता है। इस प्रकार १५ सन्धिकालों में 
५०००-४९७०--३० वर्ष लगते हैं । 


कल्प का ही नाम धम्मेयुग या महायुग है। दो युगों के बीच में 
संधिकाल होता है | संधिकाल युग की आयु का दशांश होता है । संधि- 
कालों को मिलाकर युगों की आयु इस प्रकार हुईं :-- 

कलि ५०० वर्ष, द्वापर १००० वर्ष, त्रेता १५०० वषे और सतयुग 
२००० व्षे || 


( १०२ ) 


यह इस विषय का अन्तिम निर्णय नहीं है पर जब हम एक ओर 
पुराणों में लाखों और करोड़ों वर्षों की चची देखते हैं और दूसरी ओर 
आधुनिक श्वोज़ को १०-१२ हज़ार वर्ष से आगे जाते नहीं पाते तो 
विचित्र असम खस में पड़ जाते हैं । उस समय स्वत: यह विचार उठता 
है कि पुरानी पुस्तकों में जो युगादि शब्द आये हैं उनकी व्याख्या कुछ 
ओर प्रकार से होनी चाहिये । ऐसे विचारों को श्री बोस की इस खोज 
से सहायता मिलनी चाहिये। सम्भव है आगे कोई और भी समीचीन 
गणना का सूत्र हाथ लग जाथ। बोस कहते हैं कि पुराणों में २००० 
मास के ऐतिहासिक युग का भो प्रयोग हुआ है । इस प्रकार एक कल्प 
( ५,००० वर्ष--:६०,००० मास ) में ३० ऐतिहासिक युग होते हैं । 

४७,३२,००० वर्ष का युग या कलियुग मानने में एक बात है । यों तो 
सब ग्रह जहाँ पर एक समय होते हैं ठीक उन्हीं जगहों पर फिर नहीं आते 
फिर भी ७,३२,००० वर्षों में घूम फिरकर प्रायः उन्हीं जगहों पर आ 
जाते हैं, बहुत थोड़ा अन्तर रहता है। स्यात्‌ इसीलिये 8,२२,००० वर्ष 
को काल का एक वड़ा मानद्रड साना गया है। इसका दूना द्वापर, 
तिगुना त्रेता ओर चौगुना सतयुग परम्परा के अनुसार माना गया 


होगा । 


ग्यारहवां अध्याय 
देवयान ओर पितृयान 


देवयान का अधथ है देवों का मार्ग और पितृ्यान का अर्थ है पितरों 
का मार्ग | देवयान वह सड़क है जिससे देवगण यज्ञ में दी हुईं आहुति 
लेने प्रथिवी पर आते हैं और पुण्यात्मा मनुष्य शरीर छोड़ने पर स्वरलो- 
कादि ऊपर के लोकों में जाते हैं । पितृयान वह सड़क है जिससे पितृगण 
अपनी सन्‍्तान के दिये हुए कव्य प्रहण करने प्रथिवी पर आते हैं और 
साधारण मनष्य शरीर छोड़कर पिवृलोक और यमसदन को जाते हैं। 
देवयान प्रकाशमय और पित्यान अन्धकारमय है । 

तिलक कहते हैं कि वेदिक काल में देवयान उत्तरायण और पिठयान 
दक्षिणायन का नाम था। दोनों मिलकर एक संवत्सर के बराबर होते 
थे, अथांत्‌ देवयान उत्तरोय धुवप्रदेश का लंबा दिन और पिठ्यान वहाँ 
की लम्बी रात थी । इसके प्रमाण में वह ऋग्वेद से कई वाक्य उद्धृत 
करते हैं। हमको भी उनपर विचार करना द्ोगा :-- 

विद अरने वयुनानि खितोवास व्यानप्क शुरुघों जीयसे धाः । 

अन्तर्तिद्दों अध्वनो देवयानानतन्द्रों दृतों अमबों हविर्वाट्‌ ॥ 

( ऋक्‌ १-७२, ७ ) 
है अभि तुम स्वज्ञ हा। द्यावा शथिवी के बीच अन्‍न्तरिक्ष में जो देवयान 

माग है उसको जानते हा । तुम देवो के पास बारबार हवि पहुँचाने में आलस्य 
नहीं करते | दम लोगों के जिये भूख दूर करने बाले अन को उत्पन्न कराने के 
लिये इमारे दूत बनो ( देवों के पास हृव्य ले जाओ | ) 

इस वाक्य में अप्नि को देवयान का ज्ञाता कद्दा है पर इससे तो 
जत्तरायण का कोई सम्बन्ध प्रतीत नद्ीं होता । जैसा कि मंत्र ने स्वयं ही 
कद्दू दिया है, अभि दृव्यवाहन हें । यदि उनको देवयान मार्ग का ज्ञान तर 
दो तो बह देवों के पास यज्ञ में दी हुईं दृवि पहुँचा द्वी नहीं सकते | 


( १०४ ) 


प्रथम मण्डल के १८३ वें तथा १८४ बे सूक्त का ६०ां मंत्र एक दी 
है । वह इस प्रकार है :-- 
अनारिप्य तमसस्पारमस्य ग्राति यां स्वोमो अश्विगावथा । 
एड यात॑ पथ्चिमिदेगयापेबिवासेप॑ दुजबे रायुग ॥ 
है अश्विनो, तुम्हारी कृपा से हम लोग इस अन्धकार के पार हो गये हैं । 
तम्हारी सठुति करते हैं| तुम लोग देवयान मार्ग से हमारे इस यज्ञ में आओ | 
प्र मे पन्‍्या दयाना अदथनवबन्धे बेसुधिरि वास: । 
अबूदु केयुद्पस: पुरस्तादती व्यायादावि हम्बेश्वः ॥ 
(ऋक ७-७१, २ ) 
मुकको देवयान सार्ग देख पड़ते 
हैं। पूर्व दिशा में ऊँचे स्थानों पर से 
पड़ता है । 


हैं, जो अश्षतिकर तथा तेजों से संस्कृत 
उपाका केतु ( प्रातःकालीन तेज ) देख 


पहिला अवतरण यह्‌ बतलाता है कि अन्धकार समाप्त हो गया है 
ओर अशिवनों से देवयान मार्ग से आमने को प्रार्थना करता है। सबसे 
पहिला अवतरण यह बतला चुका है कि देवयान मार्ग अन्तरित्ष में है । 
अत: जब इस पथ पर कोई प्रकाशमान शरीर चलेगा तभी यह देख पड़ 
सकता है । सबेरे जिन देवों के दर्शन होते हैं उनमें सबसे पदिले दोनों 
अश्विन हैं | रात के अन्त होने पर याग करने वाला प्रकाश की पहिली 
क्षीण रेखा की प्रतीज्षा कर रहा है, इसीलिये वह अशिवनों का आह्ान 
कर रहा है। यह मंत्र भवप्रदेश की छः महीने वाली लंबी रात के अन्त 
से कोई सम्बन्ध नहीं रखता । दूसरा मंत्र इस बात को और भी साफ़ 
कर देता है। वह कहता है कि उषा के केतु प्रतीची ( पूर्ष ) दिशा में 
देख पड़ने लगे हैं। यह बात ध्रुव बिन्दु या धुव प्रदेश में नहीं हो 
सकती । वहां तो उषा का केतु दक्षिण दिशा में देख पड़ता है। 
आश्चय है तिलक को यह बात नहीं खटकी ' इस प्रतीची शब्द ने तो 
द्विविधा के लिये स्थान ही नहीं छोड़ा। यह निश्चय ही भत्रग्रदेश से 
नीचे के किसी देश का प्रातःकाल है जहाँ पूर्च दिशा में प्रभात और 


( १०५ ) 
सूर्योदय द्वोते हैं। इसलिये यह मानना चाहिये कि इन मंत्रों का संबंध 
सप्तसिन्धव से ही है । 
ऋग्वेद १०--८८, १५ में कहद्दा है :-- 
द्वे खुती अशणवं पिवृणामहं देवानामुत मर्त्यानाम । 


मैंने देवों, पितरों ओर मनुष्यों के दो ही मार्ग सुने हैं, देवयान और पितृ- 
यान । 


ओर ऋक्‌ १०--१८, १ में यम के मागे को परम पन्थाम देवयानात्‌, 
देवयान से भिन्न बतलाया है। यह बात प्रचलित विश्वास के सवथा 
अनुकूल है | देवगण अमर कहलाते हैं, अतः पिठ्यान मार्ग को जिससे 
पिठृगण और सामान्य मनुष्यों के श्राण चलते हैं अमर मार्ग से मिन्न, 
अथोत मृत्यु का, यम का, सागे कहना स्वेथा उचित है । 


इसके आगे तिलक कहते छे क्रि देवजान और पित्यान साधारण 
दिन और रात के नाम नहीं हो सकते प्रत्युत लबे वेंदिक दिन रात के 
ही नाम हो सकते हैं | इसके प्रमाण में वह शतपथ बाह्यण से एक अब- 
तरण देते हैं जिसमें ऐसा कहद्दा गया है कि दोनों यानों में तीन तीन ऋतु 
हैं । यद्‌ वह वाक्य यहीं समाप्त हो जाता तो निःसन्देह तिलक के मत 
की पुष्टि होती। परन्तु समूचा वाक्य, जिसको उद्धत करना उन्होंने 
अनावश्यक समका, उनका समर्थन नहीं करता। वह इस प्रकार है : 


कसन्‍्तों ग्रीप्मो वर्षा: | ते इवा ऋतव: शरबेमन्त: शिशिरस्ते पितरो 
ये एवापृर्यतेउर्ब मास; से देवा योज्यक्षीयते स वितरोजहरेव देवा रानिः 
पितरः पुनरह; पूर्याद्ञों देवा अपराह्मः फितर: ॥ 


( शतपथ ब्राह्मण २--१--३--१ ) 


इसका अर्थ यह है कि वसन्‍्त ग्रीप्प और वर्षा देवऋत हैं, शरद 
देमनत शिशिर पितृऋतु ; शुक्नपक्ष देवपक्ष हे, कृष्णपक्ष पितृपक्ष ; दिन और 
दिन में का भी पूर्वार्ध देवकाल है, रात और दिन में का उत्तरार्घ पितृ- 
काल है। 


आ० १४ 


( १०६ ) 


इस स्थल पर कहीं देवयान पिठ्यान का ज़िक्र नहीं है। आगे की 
करिडकाओं में भी यही बतलाया गया है कि किस उद्देश्य के यज्ञ के 
लिये कौन सा ऋतु अज्ञकूल है । जिन कालों में प्रकाश चढ़ाव पर रहता 
है. वह देवकाल हैं, शेष पिठुकाल हैं । अन्त में चलकर यह भी कहदा है 
कि आयु का कोई भरोसा नहीं को हि मनुप्यस्4 शवों वेंद--(मलुष्य के 
कल को कौन जानता है ? ), सभी ऋतु अच्छे हैं, सूर्य उनके दोषों को 
दूर कर देंगे, सब में दी यज्ञ का अनुष्ठान दो सकता है। 

ऐसी दशा में तैत्तिरीय ब्राह्मण में कहा हुआ “एक वा एतद्ेवाना- 
मह: यत्संकत्सर:)"- देवों का एक दिन एक वर्ष के बराबर होता है-- 
उतना ही अथ रखता है. जितना कि मनुस्म्ृ॒ति का वह सछोक जो पहिले 
डद्धत हो चुका है। अवस्ता का यह डपाल्यान भी कि देवों के उत्पीड़न 
से सूथ्ये और चन्द्र गति छोड़कर बहुत दिनों तक एक ही जगह छड़े थे, 
तब उनको ऋरवशियों ( पितरों ) ने अछुरों का बनाया मार, मज़्द का 
बनाया मार्ग दिखाया, जिससे उनका छुटकारा हुआ, कुछ बहुत सहा- 
यता नहीं देता | यदि मान लिया जाय कि इसमें उस लंबे काल की ओर 
संकेत है जब कि सूर्य अदृश्य रहता है तो इसमें कोई आश्चरय की बात 
नहीं है क्योंकि हम तो इस बात को सान चुके हैं कि पारसियों की एक 
शाखा भुवप्रदेश से परिचित थी । इसके साथ द्वी एक सन्देह भी होता 
है | यदि इस वाक्य में भुवप्रदेश के लूबे अहोरात्र का ज़िक्र है तो सूये 
के साथ चन्द्र का नाम क्ष्यों जोड़ा गया ? चन्द्रमा की गति तो सबेत्र 
एक सी ह्वोवी है, धुवप्रदेश में भी बह अपने सामान्य शुह्ध ऋष्णपक्षों के 
क्रम से देख पड़ता है । 

तिलक कहते हें कि पित॒यान के विरुद्ध जो भाव है वह इस बात का 
प्रमाय है कि पिठयान किसी समय लंबी अंधेरी बेदिक रात्रि का नाम 
था। इसी प्रकार उत्तरायण के पसन्द किये जाने का कारण यह है कि 
यह किसी समय लंबे वेदिक दिन का नाम रहा होगा । अर्थात्‌ किसी 
समय उत्तरायण को देवयान और दक्षिणायन को पितृयान कहते थे । 

ऐसे कई बाक्य हैं. जिनसे यद्द अर्थ उपलब्ध द्योता है किउत्तरायण, 


( १०७ ) 


झुक पक्ष आदि में मरना अच्छा और दत्षिणायन, ऋृष्णपक्त आदि में 
मरना बुरा है । 
श्री मद्भगवद्गीता के आठवें अध्याय में श्रीकृष्ण अजन से 
कहते हैं :-- 
अमग्रिज्योतिरशह: शुक्र, पग्मासा उत्तरायणस । 
तत्र ्रयाता गच्छन्ति, तर्म अद्मविदों जगा; ॥ . (२५) 
पूमो रातिस्तथा कृप्ण।, पएमासा दक्षियगायनम | 
तब॒वान्द्रसस ज्योति, योगी ग्राप्य जिवतते ॥ (२५४) 
शुक्र कणों! गली होगे. जगत: शाश्वती मते। 
एकया वात्यनाउत्तिमू. अन्यवाब्तते पुनः ॥ (२४) 
जगत में शुक्ल और कृष्ण दो मार्ग शाश्वत हैं। इनमें से एक से अनावृत्ति 
( अपुनजन्म ) दूसरे से पुनर्जन्म होता है। ब्रह्मज्ञ पुरुष अभि, ज्योति, दिन, 
शुक्रपक्ष और उत्तरायण के छुः महीनों में मरकर ब्रह्म को प्रास होता है । धुएं, 
रात, कृष्णपक्ष तथा दक्षिणायन के छुः महीनों में मरकर चन्द्रज्योति को प्राप्त 
होता दे और किर लौटठता है। ( चन्द्रलोक में ही पितृलोक है। ) 
इस प्रकार के श्रौत और स्मातें वाक््यों पर वेदान्त दशन के चौथ 
अध्याय के द्वितीयपाद के चार सूत्रों, रश्स्यचुसागी (2८) निशि नेति 
चेन्र सम्बन्धस्य वयावद्ेहमालिवाइशगाति च॑ (26) अतश्चायनेऊपि 
दक्षिण (९०) और योगिन:ः प्रति च स्मर्यते स्माक्े उते (२१) तथा 
इसी अध्याय के त्रितीयपाद के एक सूत्र आतिवाहिकास्तलिज्रात (४) में 
पूरा पूरा विचार किया गया द । शाझह्भर भाष्य के अनुसार इस विचार 
का परिणाम यह निकलता है कि ब्रह्मज्ञानी पुरुष के लिये और उस 
योगी के लिये जिसका प्राण सुषुन्ना नाड़ी के द्वारा शरीर से उत्कतमण 
करता है कालादि का कोई नियम नहीं है। इसके लिये दिन रात 
उत्तरायण दक्षिणायन झुछ्ध पक्ष कृष्ण पक्त सब बराबर हैं। साधारण 
उपासकों के लिये जो किसो लोक विशेष को अ्राप्ति के इच्छुक हों 
काल भेद हा सकता है। परन्तु उत्तम अर्थ यह है--और यही 


( १०८ ) 


अर्थ बेद्‌ के अनुकूल है-कि अग्नि, शुल्कपक्ष, उत्तरायण, धूम, 
रात्रि, दक्षिणायन आदि समयों और काल विभागों के नाम नहीं हैं बरन्‌ 
आतिवाहिक देवों के नाम हैं। आतिवाहिक उन देवों को कहते हैं जो 
शरीर छोड़ने पर आत्मा को आगे के लोकों में ले जाते हैं। अपने 
अपने करम्स के अनुसार प्राणी को तत्तत्‌ आतिवाहिक से भेंट होती है 
ओर उसको तत्तत्‌ लोक की प्राप्त होती है । 

इन बातों का निष्कर्ष यह निकलता है कि पितृयान उन आत्माओं 
का मार्ग माना जाता है जिनके कर्म उत्कृष्ट नहीं हैं । इसीलिये बह 
देवयान फी अपेक्षा हीन समझा जाता है । उसका धुव प्रदेश की छंबी 
रात्रि या देवयान का वहाँ के लंबे दिन से कोई संबंध स्थापित नहीं होता। 


बारहवाँ अध्याय 
उषा 


तिलक कहते हैं कि ऋग्वेद में उष: ( उषस्‌ , हिन्दी में उषा-प्रातः 
कालीन प्रकाश ) की प्रशस्ति में जो मंत्र हैं वह संहिता भर में सब से 
सुन्दर हैं। इनकी संख्या बीस के लगभग है, यों तो उषा का उल्लेख 
तीन सौ बार से अधिक आया है । दूसरे विद्वान्‌ भी उष: सम्बन्धी मंत्रों 
की ऐसी ही प्रशंसा करते हैं। मेकडॉनेल का मत है कि यह देवता 
वैदिक काव्य की सब से सुन्द्र सृष्टि है और किसी भी दूसरे देश के 
धार्मिमक साहित्य में इससे सुन्दर कृति नहीं मिलती । यह बात यथार्थ 
है । उषा की प्रशंसा में वैदिक ऋषियों ने बड़ी ही भावुकता दिखलायी 
है । उदाहरण के लिये दम कुछ मंत्र देते हैं :-- 
प्रतिप्या सूनरी जनी व्युच्छन्ती परिसर: | 
दिवो अद्शि दुहिता ॥ 
( ऋक्‌ ४-५२, १ ) 
बह प्राणियो की नेत्री फलो की उत्पन्न करने वाली आदित्य की दुहिता 
उषा अपनी बहिन ८ रात्रि ) के उपरिभाग में ( अन्त में ) श्रन्धकार के दूर 
करती हुई देख पड़ती है । 
प्रति भद्रा अश्रदक्षत गवां सर्या ने रश्मय; | 
ओपषा अग्रा उरु ज़यः ॥ 
( ऋक्‌ ४-५२, ५ ) 
वर्षा की धारा की भांति भद्र किरण देख पड़ती हैं | उघा ने महत्तेज को 
भर दिया है। 
एपा शुआ न तन्‍वो विदाने।ध्वेंब रनाती हशये नो अरथात्‌ | 
अप द्वेषो बाधमाना तमांस्युषा दिवो दुहिता ज्योतिषागात्‌ ॥ 


( ऋक ५-८०, ५ ) 


( ११० ) 


यह शुश्नवर्स सुअलंक्रिता स्नान करके उठी हुई स्त्री की भांति अपने अंगों 
को दिखलाती हुई आदित्य की लड़की उषा शन्रुरूपी अन्धकार के दूर करती 
हुई तेज ( प्रकाश ) के साथ आती है। 


उघा से ऋषिगण वरों की भी मुक्तकंठ से याचना करते हैं, जैसे 
एच था वीरबग्मश उषो मघोनि सूरिप | 
थे नो राधांस्यहया मघवानों अरासत सजाने अश्वसनृते ॥ 
( ऋक्‌ ५-७९, ६ ) 

है उषा देवि, तुम उन धनवान दानी यजमानों को जो हमको धन देते हैं 
पुत्र अन्न यश प्रदान करो | 

डपषा शब्द प्राय: एक बचन में आया है पर कहीं कहीं इसके लिये 
बहुबचन का भी प्रयाग हुआ है । इन बातों से तिलक यह अनुमान करते 
हैं कि जिस उषा का ऋग्वेद में उत्लेख है वह भव प्रदेश की ही होगी । 
नीचे के देशों की उषा के लिये बहुबचन का प्रयाग नहीं हो सकता, 
फिर उसमें कोई ऐसी विशेषता भी नहीं होती कि कोई उस पर मुस्ष दा 
जाय | हाँ, ध्रुव प्रदेश का लंबा प्रातःकाल निःसन्रेह् चित्ताकषेक होता 
है । इसके अतिरिक्त कुछ मंत्रों में स्पष्ट रूप से लंबे प्रभातों की ओर 
संकेत है । हमको इन प्रमाणों पर आगे चलकर विस्तार से विचार 
करना होगा । पर इतना कह देना तो अनुचित न होगा कि यह तक 
पुष्ट नहीं है कि धरुत्र मदेश को छोड़ कर अन्यत्र की प्रातःकालीन प्रभा 
समोहक नहीं होती । विषुबत रेखा पर तो प्रातःसायं होता ही नहीं, इससे 
उत्तर और दक्षिण के देशों में प्राःकाल और सायंकाल दोनों ही सुंदर 
होते हैं | सप्तसिन्धव में लगभग दो बंदे का प्रभात होता है । कवि हृदय 
के लिये इसमें पय्याप्त आकर्षण है। भारतीय भाषाओं में प्रभात की 
प्रशंसा बराबर आती है। यदि एतत्सम्बन्धी बेदिक कंविता में कोई 
विशेषता है तो इतनी ही कि वेदों में प्राटःकाल का सम्बन्ध विशेष प्रकार 
के यज्ञयागों से है। यही कारण है कि जहाँ लौकिक कविता में साय॑- 
काल का भी वेसा ही रोचक वर्णन मिलता है, बेद में केवल प्रभात की 
शुणगाथा है | 
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तिलक कहते हैं कि वेदिक प्रभात के लंबे होने का पद्िला संकेत 
ऐतरेय ब्राक्षर में मिलता है। नये वे के श्रथम दिन अतिराजत्न करके 
दूसरे दिन से गवामयन नामक यज्ञ किया जाता था। पहिले दिन की 
रात को तीन भागों में बाँटते थे जिनको पय्योय कद्दते थे । इन पश्यौयों 
में कुछ विशेष रतोन्नों को पढ़ने का विधान है । सबसे मुख्य बात यह है 
कि यज्ञ आरम्भ होने के पहिले होता को कम से कम एक दज़ार मंत्रों 
का पाठ करना पड़ता था । इस पाठ को आशिवन शास्त्र कहते थे। पाठ 
लंबा था इसलिए होता को यह आदेश दिया गया है कि वह थोड़ा सा 
घो पी ले | ऐसा करने सं गला अच्छा काम करेगा । यह तो निश्चित है 
कि इस पाठ को सूर्योदय के पहिले समाप्त करना है पर प्रश्न यह है 
कि यह आरम्भ कब होता था । तिलक कहते हैं. कि अश्विनों का काल 
वह है. जब कि अन्धेरा दूर होकर भ्रकाश की पहिली धुंधली मल्लक 
देख पड़ने ही वाली है । इसके प्रमाण में वह निरुक्तका यह वाक्य उद्धुत 
करते हैं 

४ तयो; काल उम्बमर्धगवालकाशीवाबस्यासुपिष्टस्थस | ' 

ऋग्वेद के ७त्रे मंडल के ६७वें सूक्त के २रे और १ रे मंत्र स भी 
अश्वनों के काल का पता चलता है। ररे मंत्र में कहते हैं * अचति 
केतुरुषसः पुरस्ताल्छूये दिवो दुहितुर्जायमान: '““ पूर्व दिशा में उषा की 
शोभा के लिये सूय्य जान पड़ने लगा है, अतः है अशिवनों तुम्हारे आने 
का समय आ गया है । 

कहने का तात्पय यह है कि जब यह पाठ आशिवन शाख्र कहलाता 
था तो आशिवन काल में द्वी पढ़ा जाता रहा द्ोगा । आश्विन काल आधी 
रात के बाद आरम्भ होता है और सूथ्योद्य के समय समाप्त हो जाता 
है। अतः इतनी ही देर में पाठ को पूरा करना था | इसका तात्पथ4 यह 
छुआ कि यह पाठ किसी ऐसे प्रदेश में होता होगा जहाँ यह आश्िवन 
काल इतना लंबा दो कि उसमें १००० मन्न पढ़े जा सकें। इसके भव 
प्रदेश के लंबे प्रभात की ओर संकेत दोता है । और भी बातें इस मत 
का समर्थन करती हैं | आश्वलायन श्रौत सूत्र में कहा है: -- 
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प्रातरनुवाकन्यायेन तस्वैवसमाम्रायस्य सहस्रनावममोदेते: शंसेत्‌ 
( आश्व० ६--०५, ८ ) 

यदि पाठ5 समाप्त दोने पर भी हूर्खज्य उदय न हो तो दूसरे मंत्रों को पढ़कर 
पाठ चलाये रखना चाहिये । 

आपस्तम्ब श्रौत सूत्र में तो यहाँ तक कहा है. कि यदि पाठ समाप्त 
होने पर सूर्योदय न हो तो ऋग्वेद के दसों मंडलों को पढ़ डालना 
चाहिये । 

सर्वा अपि दाशतयीरजुबयात । 
(आप० ९४--१, २ ) 

अब इस पर विचार करना है। पहिले तो यह बात ध्यान में 
रखने की है कि यद्यपि इसको आश्विन शास्त्र कहते हैं पर इसमें केवल 
अश्विनों का ही स्तव नहीं है वरन्‌ अग्नि, उषा, इन्द्र के भी स्तोत्र हैं । 
अशिवन शास्त्र कहने का कारण यही है कि आकाश में अन्य देवताओं 
से पहिले अशिवनों के दशेन होते हैं-- 

तासाम+शनों अथमगामिनों भक्त: / निरुक्त )। 


इसलिये यद्यपि पाठ को सूथ्योद्य तक समाप्त तो करना था पर 
उसको अधररात्रि के बाद आश्विन काल आरस्भ दोने पर ही आरमस्भ 
करने की कोई आवश्यकता न थी। मूल्र में ऐसा कहा भी नहीं है। इसके 
विरुद्ध भी एक संकेत है । ऐसा कहा जाता है कि एक बार देवों में एक 
दौड़ हुई, उसमें अश्विन प्रथम आय । यह दौड़ गाहंपत्य अग्नि से 
आदित्य तक हुई थी । गाहपत्य अग्नि सायंकाल जलायी जातो थी। 
आदित्य सूथ्य को कहते हैं। इससे तो ऐसा प्रतीत होता है कि आश्विन 
काल अथात्‌ आशिवन शास्त्र के पाठ का काल गाहपत्याग्नि के जलाने 
के समय से लेकर सूथ्योदय तक था। एक दज़ार मंत्रों के पाठ के 
लिये इतना समय, जो लगभग बारह घंटे के बराबर हुआ, पर्याप्त 
होना चाहिये । यह हो सकता है कि किसी को ठेज़ पढ़ने का अभ्यास 
हो | वह कुछ जल्‍दी समाप्त कर लेगा । उसके लिये श्रौत सूत्रों ने 
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दूसरे मंत्रों को पढने का विधान किया है। एक अच्छे पढ़ने वाले को 
एक हज़ार मंत्र स्वर के साथ पढ़ने में सात आठ घंटे लगने चादियें । 

अब यदि तिलक की बात सान ली जाय कि आशिवन काल अधीे- 
रात्रि के बाद आरम्भ होता है और इस विधान में ध्रुव प्रदेश की रात 
का ज़िकर है तो पाठ के लिये आधी रात के बाद भी महीने डेढ़ महीने 
का समय होता है। जहाँ रात चार महीने की द्वोगी, वहाँ आधी 
रात का वह उत्तर काल जो प्रकाश की पहिली फीनो भकलक तक 
जाता हो, एक महीने से क्या कमर होगा | पर एक महीने तक तो कोई 
भी होता एक बार थी पीकर एक हज़ार मंत्रों का पाठ नहीं कर 
सकता । एक महीना तो बहुत होता है, दो चार दिन भी अधिक हैं। 
ऐसी दशा में यह विधान कि यदि पाठ समाप्त होने तक सूख्ये के 
दर्शन न हों तो दूसरा पाठ करना चाहिये निरथंक सा हो जाता है। 
ध्यदि? का प्रश्न ही नहीं उठता, सूर्य का दशेन कदापि नहीं हो सकता, 
अतः दूसरा पाठ करना ही पड़ेगा | इन बातों से यह प्रतीत द्वोता है 
कि यहाँ धुव प्रदेश के लम्बे प्रभात का कोई ज़िक्र नहीं है, सामान्य रात 
ओर सामान्य ही प्रभात का उल्लेख है | 

दूसरा प्रमाण तिलक तैत्तिरीय संदििता से देते हैं। इस संहिता 
( ७-२, २० ) में एक जगह सात आहुति देने का विधान है। वहाँ 
यह विधान इन शब्दों में हैं:-- 

उपसे स्वाहा व्युष्टये स्राहोदिष्यतेस्वाहोच्यते स्वाहोद्ताय स्वाहा 

सुवर्गाय स्वाहा लोकाय स्वाहा | 

उपा को स्वाहा, व्युष्टि को स्वाहय, ऊदिष्यत्‌ को स्वाहा, उद्यत्‌ को स्वाहा, 
ऊदित को स्वाद्दा, सुबगं को स्वाह्य, लोक को स्वाहा | 

तैत्तिरीय ब्राक्षण के अजुसार 'राब्रिता उपा: भ्रहरव्युष्टि:ः उषा रात 
है, व्युष्टि दिन है । व्युष्टि शब्द और भी कई स्थलों पर आता है। 
डसका अथे है पूरी तरह से खिला हुआ प्रभात । अतः उषा और व्युष्टि 
का अर्थ हुआ, प्रभाव का पूर्व रूप और पूर्ण रूप। तिलक कहते हैं कि 
यदि हम तैत्तिरीय ब्राह्मण की व्याख्या मान कर इन दोनों शब्दों का 

आ० १० 
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अ्र्थ रात और दिन भी कर लें तो उदेष्यत्‌ ( डदय होने वाली ), 
उद्यत्‌ ( उदय द्ोती ) और डउदित का विभेद तो रह ही जायगा। 
यह तीनों नाम भी प्रभात के हैं.। ध्रुब प्रदेश को छोड़कर अन्य कहीं 
इतना लंबा सवेरा होता ही नहीं कि वहाँ ऐसा तिहरा बिभाग किया 
जा सके | 

यह तक भी आधारदहीन है। यह तोनों शब्द उदेष्यत, उद्यत्‌ और 
डद्ति उषा नहीं बरन्‌ सूय्य के लिये प्रयुक्त हुए हैं । ब्राह्मण का भी ऐसा 
ही संकेत है । फिर उषा और व्युष्टि दोनों ख्लीलिंग बाचक हैं, उददेष्यत्‌ 
उद्यत्‌ और उदित पुँछिंगात्मक हैं। सुबग और लोक भी सूर्य के दी 
नाम हैं । तेत्तिरीय ब्राद्षण ने कहा है:-- 


ज्पसे सराहा व्युप्ये स्वाहोदेष्यते स्वाहोयते स्वाहेलनुदिते जुहोति । 
उद्तिय स्वाहा सुकरगाय स्वाहा लोकाय स्वाहेत्युदिते जुहोति |! 


अथोत्‌ पहिली चार आहुतियाँ सूर्योदय के पहिले की जायंगी, 
शेष तीन सूर्योदय के पीछे । यद्द बात वहीं हो सकती है जहाँ प्रभाव 
ओर सूय्योदिय में लंबा अंतर न पड़ता हो। धुवप्रदेश में एक एक 
मंत्र पढ़कर बहुत बहुत देर तक, कई कई दिनों तक, रुकना पड़ता । 

कुछ और म॒त्रों में भी तिलक को उषा के त्रिज्धि भेद का तथा 
प्रभात के लंबे होने का आभास मिलता है. । जैसे ऋग्वेद के आठवें 
मण्डल के इकताली धर्वे सृष्त के तीसरे मंत्र में कहा है:-- 


तस्य वे नीरनु ब्रत मुपस्तिस्नो अवर्धवन | 


वरुण के त्रत की कामना करनेवाली प्रजाने उनके लिये तीन 
उषाओं को अनुवर्धित किया ( अनुकूल बनाया )। तीन उषा का अर्थ 
यदि तीन दिन न करके एक ही प्रभात के तीन रूप माने जाये तब भी 
कोई कठिनाई नहीं पढ़ती | उदेष्यत्‌ उद्यत्‌ और उदित तो सृख्य के 
रूप हैं परन्तु उषा के भी तीन रूप माने जा सकते हैं। ऋक १--११३, 
१४ में कद्दा है : अप कृष्णां निर्णिजं देव्याव: देवी ( उषा ) ने रात्रिक्ृत 
कृष्णुरूप का परित्याग किया। इस प्रकार रात्रि के अन्धकार से ढंका 
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हुआ पहिला रूप, निकली हुई उषःप्रभा दूसरा रूप और पूरा खिला 
हुआ तीसरा रूप (व्युष्टि ) हुआ । और यह रूप धुवप्रदेश तक बिना 
गये भी देखे जा सकते हैं । उषा से जल्दी निकलने के लिये कहना भी 
इस बात का प्रमाण नहीं है कि यह शिकायत भवश्रदेश के लंबे प्रभात 
से की जा रही है। 
“ माचिरं तनुथा अपः, नेलास्तेनं यथारिपरं तपाति सूरो अ्चिषा 
( अक्‌ ५-७९,९ ) 

है उपा, देर मत करो, नहीं तो जैसे राजा चोर या शत्रु को तपाता है, 
चैसे ही सूथ्य तुमको अपने तेज से तपा देगा। 

ऐसी बात है जो प्रभात से कहीं भी कही जा सकती है । कहीं कहीं 
उषा के सम्बन्ध में शश्वत्‌ ( नित्य, निरन्तर ) शब्द का प्रयोग हुआ 
है. जेसे 

शश्वत्पुरोगा व्युवास देव्यथों अद्येद॑ व्यावों मघोनी । 
अथो अ्युच्छादुत्तराँ श्रनु द्नजरामृता चरति स्वधामि: ॥ 
( ऋक्‌ १-११३,१३ ) 

पुरा ( प्राचीन काल में ) उपा शश्वत्‌ प्रकाश करती थी, आज भी धन- 
बती उपा जगत्‌ को तमोवियुक्त करे, आने वाले दिनों में भी अन्धकार दूर 
करे | बह अजरा है, अमृता है, अपने तेजों के साथ विचरती है । 

अब “ उषा शश्वत प्रक्राश करती थी?” का अर्थ यदि यह किया 
जाय, जैसा कि तिलक कहते हैं, कि बहुत दिनों तक सबेरा रहता था तो 
फिर आगे के वाक्‍्यों का क्‍या अर्थ होगा ? क्या यह माना जाय कि 
ऋषि यह चाहता है कि अच फिर दो-दो महीने तक सवेरा--और इसी 
के साथ दो-दो महीने संध्या तथा चार-चार महीने दिन-रात- रहने 
लगे ? ऐसी प्रार्थना तो कहीं और, बेद्‌ भर में देखी नहीं गयी । तब फिर 
यह्‌ क्‍यों सान लिया जाय छहि पहिले वाक्य में पूर्व काल की स्घृति है ? 
सीधा अथ तो यह्‌ है कि प्राचीन काल में उषा बराबर, अथौोत्‌ प्रतिदिन, 
दर्शन दिया करती थी, और उससे प्रार्थना की जा रही है कि भविष्यत्‌ 
में भी ऐसा ही करतों जाय । इसी प्रकार ऋक्‌ १--११८, १९ में उषा 
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को शश्वत्तमा-सबसे बढ़कर शश्वतू--कदहदने का यही अभिश्राय हो 
सकता है कि उषा बहुत ही नियमपूर्वक, ठीक समय पर, निकला करती 
है । सायणने इसका दार्शनिक अथ किया है। वह कहते हैं कि उषा 
कालात्मिका है, काल नित्य है, इसलिये उषा को शश्वत्तमा कह्दा है । 
ऋग्वेद्‌ के प्रथम मंडल के ११३ बे सूक्त में उष: सम्बन्धी मंत्र हैं । 
दसवां मंत्र इस प्रकार है :-- 
कियात्या यत्समया भवाति या व्युषुयाश्च नून॑ व्युच्छान्‌ । 
अनुपूर्वा: कपते वावशाना अ्रदीध्याना जोषमन्यामिरेति । 
कब से उषायें प्रकाश करती आ रही हैं और कब तक प्रकाश करती 
जायंगी ? पहिली वालियों की भांति वर्तमान उषा भी काम कर रही है ओर 
प्रकाश करती हुईं दूसरों के साथ ( जो श्रभी नहीं निकली हैं ) जा रही हे । 
कुछ अंम्रेज़ विद्वानों ने पृवोध का अथे दूसरे प्रकार किया है। 
प्रिक्रिथ के मत से इसका अर्थ है जो उषा प्रकाश दे चुकीं और जो अब 
प्रकाश देंगी बहू कब तक साथ रहेंगी ? और म्योर की राय में इसका 
अर्थ है जो उषा बीत गयीं और जो अब आयेंगी उनके बीच में कितना 
अन्तर है ९ 


तिलक कहते हैं कि इनमें से कोई भी अर्थ लिया जाय, सब में से 
यही वात टपकती है कि सवेरे के बाद सवेरा आता जाता था अर्थात 
बड़ा लंबा प्रभात था, उससे लोग ऊत्र गये थे | पर ऐसा अर्थ मानने का 
कोई कारण नहीं है । सीधा सादा अर्थ तो वह है जो सायण के भाष्य 
में व्यक्त होता है । यदि यह प्रश्न है तो उसका रूप यह है: कब से 
प्रभात होता आ रहा दे और कब्र तक होता जायगा ? अथांत्‌ सूर्यचन्द्र, 
दिनरात, कब से हैं, कब्र तक रहेंगे, दूसरे शब्दों में, जगत्‌ को आयु कब्र 
से कब तक है ? या यों कहा जा सकता है, क्रि प्रश्न के रूप में ऋषि 
कहना चाहता है कि प्रभात दीघेकाल से होता आता है और दीघेकाल 
तक होता रहेगा ! यह उषा की प्रशंसा है या उषा को देखकर डठा हुआ 
दाशेनिकविचार । एक और बात है। यह मंत्र अकेला नहीं है। इस 
सूक्त में और भी [उषः सम्बन्धी मंत्र हैं। इनमें पूवोपर सम्बन्ध होना 


( ११७ ) 


अनियाय है। यह नहीं हो सकता कि वही ऋषि एक संत्र में एक बात 
कट्टे और दूसरे में उसकी विरोधी बात कहे | उसी साथ का छठकवाँ मंत्र 
कहता है :-- 

चत्राय ल॑ श्रवसे त्व॑ं महीया इृष्टये त्वमर्थमिव त्वमित्ये | 


विसदशा जीवताभिग्रचक्ष उषा अजीयगर्भुवनानि विश्वा || 

हे उषा, तुमने मनुष्यों को प्रथक्‌ प्रथक्‌ कार्मो के लिये जगाया है, कोई 
धनोपाजंन में लगता है, कोई खेती बाड़ी में, कोई अग्रिष्टोमादि यज्ञ में | 

अब सोचने की बात है कि कया यह बातें भ्रवप्रदेश के लंबे प्रभात 
के विषय में कही जा सकती हैं ? क्‍या वहाँ लोग लंबी रात में चार 
महीने सोते रहते हैं ? यदि नहीं, तो फिर यह कहना कैसे युक्तिसंगत 
होगा कि उषा ने उनको विभिन्न कामों में लगने के लिये जगाया ? 

नीचे लिखे मंत्र को तिलक इस सबंध में बहुत महत्त्व देते हैं :-- 

तानीदह्मनि बहुलान्यासन्या ग्राचीनमुदिता सूर्यस्य । 
यतः परि जार इवाचरन्त्युषो दहक्षे न पुनर्यतीव ॥ 
( ऋकू ७-७१,३ ) 

इसका अर्थ यह है कि हे उषः, वह बहुत से अहानि थे जिनसे सूर्य 
के उदय द्वोने के पहिले उबाएं युक्त थीं। उनके साथ वह सूर्य के प्रति 
इस प्रकार आचरण करती हैं जिस प्रकार कोई स्री अपने पति के प्रति 
करती है ( अथोत्‌ इधर उधर घूमने वाले पति का भी जिस प्रकार भली 
स््री परित्याग नहीं करती ) न कि यती (पति से पराड्मुख स्री की 
भांति ) | यहाँ मैंने मूल का ' अहानि ! शब्द ज्यों का त्यों छोड़ दिया है, 
क्योंकि यही विबाद का मूल है। अहानि अद्द_ धातु से निकला है 
जिसका अथे है चमकना या जलना | इसीलिये अह का अथे तेज भी 
हो सकता है और जैसा कि सामान्य बोलचाल में लिया जाता है, दिन 
भी दो सकता है। सायण ने यहाँ अह्यानि का, जो अद्द का बहुवचन है, 
तेज, प्रकाश, अर्थ किया है । यदि यह अथ माना जाय तो इस मंत्र का 
तात्पय यह हुआ कि सूयये के उदय होने के पहिले उषा बहुत से तेजों से 
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युक्त चमक रही थी। तिलक अहानि का अथ दिन करते हैं। उनके 
अनुसार मंत्र कहता है कि सूर्योदय के पहिले उषा कई दिनों तक चम- 
कती रही । यदि यह दूसरा अर्थ ठीक हो तब तो अवश्य ही यहाँ पर 
ल॑बे भुवप्रभात को ओर संकेत देख पड़ता है। पर अर्थ ठीक न होने के 
लिये हद्वी पुष्ट कारण मिलते हैं। यह मंत्र भी अकेला नहीं है। इसके 
साथ भी इससे संबद्ध मंत्र हैं। इसके ठीक पहिले का मंत्र कहता है :-- 
केतुरुषस: पुरस्तातव्मतीच्यागादधि हस्येंभ्य/ 

ऊँची जगहों से पूर्व दिशा में उषा का केतु ( उपा का पता देनेवाला 
तेज ) देख पड़ता है। 
यह पुरस्दात ( पूर्व दिशा ) शब्द ही तिलक के सारे तक को ढहा देता 
है, क्योंकि भव अदेश में डपा के दर्शन दक्षिण दिशा में होते हैं। इसलिये 
अहद्यानि का अर्थ दिन न करके तेज ही करना चाहिये, जैसा कि सायण 
ने किया है। ऐसी दशा में यह साधारण प्रभात का ही वणन रह जाता 
है । नीचे लिखा मंत्र भी, जिसमें तिलक ध्रुव प्रभात का इशारा पाते हैं, 
साधारण प्रभात का ही व्यजक प्रतीत द्वोता है :-- 

पर ऋणासावीरधमत्कतानि माह राजबन्यक्॒तेन भोजम । 
अव्यु्टा इन्चु भूयसीरुषास था नो जीवान्तरुण ताछ शावि ॥ 
( ऋक्‌ २-२८, ९ ) 

है राजन वरुण मेरे सब ऋणों को (अथवा पायों को) दूर करो। में दूसरों के 
अजित घन न भोगू | बहुत सी उपाएं अव्युष्ट हैं | उनमें हम जीवित रहें और 
भोग पर्य्यास धन से सम्पन्न रहें । 

यहाँ “बहुत सी उषाएं अव्युष्ट हैं! का अथ तिलक यह करते हैं 
कि एक के बाद दूसरी आने वाली कई उषाएं, या यों कहिये कि एक 
लंबी उषा, अभी व्युष्ट नहीं हुई है। इसके पहिले हम बतला चुके 
हैं कि पूरी तरह से खिले हुए प्रभाव को व्युष्टि कहते हैं। अर्थात्‌ उषा 
के अव्युष्ट होने का अर्थ है कि अभी अंधेरा हे। अतः यदि तिलक 
का अथे ठीक है तो ऋषि इस लंबे प्रातःकाल में जीवित और सम्पन्न 
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रहने की प्रार्थना कर रहा है। सायण यह अर्थ नहीं करते। बह कहते 

हैं "अभी बहुत से प्रभात नहीं खिले हैं।” अर्थात्‌ अभी बहुत से 

दिन आने वाले हैं। उनके अनुसार ऋषि अपनी भविष्यत्‌ लंबी आयु 

की बात सोच रहा है और उसी के लक्ष्य करके सुख सम्पत्ति मांग 

रद्दा है। यह अर्थ इतना सरल और स्वाभाविक है कि यहाँ दूसरी 
व्याख्या करना कोरी कष्ट कल्पना है | 

वेद में उषा के लिये कई स्थलों में बहुवबचन का प्रयोग हुआ है । 

कहीं उनको घृष्णव: ( याद्धाओं ) [ ऋक १-९२,१ ), कहीं नारीः 
[ ऋक १-५२,३ ], कहीं अपां न उर्मयः ( जल की लहरें ) [ ऋक्‌ 
६४,१ |, कहीं अब्वरेपु स्वरव: ( यज्ञ में खम्भे ) [ ऋक्‌ ४-७५१,२ ], 
कहीं मिथो न यतन्ते ( एक दूसरे से लड़तीं नहीं ) [ ऋक्‌ ७-७६,५ ] 
कहा गया है। उपसः ( उषाये' ), ऐसा प्रयोग तो बहुत आया है। 

निरुक्त के अठुसार बहुब वन का प्रयोग आदराथंक है, सायण कहते 

हैं कि बहुअचन से उपा काल अधिकारी अनेक देववाओं से तात्यय्य 

है। तविनक कहते हैं कि यह प्रयोग और यह्‌ उपमायें निःस्स- 
देह उस लंबे भुवप्रभात के आधार पर हैं जिसकी स्म्रति आय्योँ को 
अभी भूली न थी | हम इस तक से सहमत नहीं हैं । कहीं कहीं बहुव- 
चन आद्राथक होगा, क॒द्दीं उसमें अनेक देवताओं की ओर इशारा 
होगा, कहीं प्रति दिन आने वाली उषाओं की ओर लक्ष्य होगा । यह 
जितनी भी उपमायें हैं वह अलग अलग प्रति दिन आने वाले प्रभावों 
के लिये लागू हो सकती हैं। धुव प्रदेश में जद्दाँ सब मिल कर एक 
प्रभात बन जाता है पार्थक्य का ठीक-ठीक अनुभव भी नहीं होता , 

यहाँ ऊर्मय: ( लहरों ) की उपमा तो दी भी नहीं जा सकती | लहर तो 
ऐसे आती है कि एक लहर डठी, फिर पानी दब जाता है, फिर दूसरी 
लहर उठती है। जहाँ उषा, फिर द्नि-रात, फिर उषा हो वहाँ तो यह 

उपमा दी जा सकती है, भव प्रदेश में तो ऊर्मि नहीं, प्रवाह होता है। 

जिस मंत्र में ऊर्मि से उपमा दी गयी है उसी के पाँच मंत्र आगे कहा 
है कि उषा के व्युष्ट दोने पर चिड़ियाँ उठ जाती हैं और मनुष्य जाग 


( १२० ) 
पढ़ते हैं। यह बात भव प्रदेश को प्रभात के लिये नहीं कद्दी जा 
सकती | इसी प्रकार जिस मंत्र में ध्रष्णवः ( याद्धाओं ) से उपमा दी 
गयी है. उसी में कद्दा है कि पूर्वे अ्ें रजसो मानुमजते-उषाएं पूर्षे 
दिशा में सूथये को व्यक्त करती हैं। तथा इसी साथ के नवें मंत्र में 
उषा को प्रतीची चत्नु:, पश्चिम की ओर मुख किये, कहा गया दहै। यह 
दोनों बातें भुत्र प्रदेश में, जद्ाँ उषा दक्षिण में रहती दै, लागू नहीं 
होतीं । 
तिलक का सब से पुष्ट प्रमाण तैत्तिरीय संहिता के चोथे काण्ड के 

तीसरे प्रपाठक के ग्यारहवें अनुवाक में मिलता है। यज्ञ की वेदी पर 
१६ ईंटें रकक्‍्खी जाती हैँ । इन सब को रखते समय मंत्र पढ़े जाते हैं । 
सब मंत्र उष: सम्बन्धी हैं, इन इंटों को भी व्युष्टि इष्टक कहते हैं । इस 
अन॒बाक्‌ में १५ मंत्र दिये हैं। हम इनमें से कुछ को उद्धत किये 
देते हैं :-- | 

इयमेव सा या ग्रथमा व्यौच्छदन्तरस्यां चरति अ्विष्टा 

वधूर्जजान नवगजनित्री त्रय एनां महिसान: सचन्ते ॥ ? 

छन्दखती उषसा पेपिशाने समान योनिमनुसल्चरन्ती | 

सूर्य्यपत्नी विचरत:ः ग्रजानती केठतुं कप्वाने अजरे भूरिरेतसा ॥ २ 

ऋतस्य पन्यानमनुतिस्र आयुस्तयेो धर्मासो अन॒ज्येतिषाउठ यु; । 

प्रजामेका रक्षत्यूजमेका ब्रतमेका रक्षति देवयूनाम ॥ हे 

चतुऐेमे। शअनवग्रा तुरीया यज्ञस्यथ पत्षा वृषयों भवन्ती | 

गायत्री जिष्ठुसं जयतीमनुप्टुर्म बहदक युजञाना: सवराभरचिदम्‌ ॥ ४ 

पश्चनिवाता विदधाविद॑ यत्तासाँ  स्वसरजनयत्‌ पत्भपश्व । 

तासामुयन्ति अ्यपेश पश्च नाना रूपाणे क्रतवों क्साना; ॥ £ 

तिशवत्वसार उपयन्ति निष्कर्ते समान केतु प्रतिमुश्चमाना। | 

ऋतू& स्तन्तरते कतय; अजानतीर्मध्ये छन्दस: परियन्ति मास्वती; ॥ ४ 


( १२१ ) 


ऋृतस्य यर्भ। श्रथमां व्यूपुष्यपामेका महिबराब॑ विभति । 
सूर्यस्थेका चरति निःक्ततेषु धर्मस्येका सकितिकां नियच्छुति ॥ १२ 
ऋतूनां पत्नी ग्रथमेयमायादहां नेली जनित्री ग्रजानास | 
एक्का सती वड़ुवोषों व्युच्डस्यजी्णा ल॑ जरयसि सर्वमनन्‍्यत्‌ ॥ १५ 
इसी से सम्बन्ध रखने वाला यह मंत्र भी है :-- 
ने वा हदें दिया ने नक्तत्रासीदय्यावृत्तं ते देवा एता व्युध्टौरपश्यन्‌ 
ता उवादबत ततो वा इदं व्योच्छद्स्येता उपधीयन्ते व्येवास्मा 
उच्छात्ये तब एवाप हते | (कायड ६,ग्रपा: २, अनुः ४, वर्ग ७) 
इन संत्रों का भावार्थ इस प्रकार है :-- 
यही बह है जे। पहले चमकी; इसमें प्रविष्ट होकर भीतर चलती है (पृथ्वी 
में प्रविष्ट होकर अर्थात्‌ क्षितिज के ऊपर अथवा दूसरी उषाओं में पविष्ट 
होकर अर्थात्‌ उनसे मिल कर )। दुलहिन, नवागत माता, ने जन्म लिया है | 
तीनो बढ़े ( अ्रग्नि, वायु, सूब्य या तीनो वेदिक अग्नियाँ ) इसके पीछे 
चलते हैं | १ 
छुन्दों से ( गायत्री आदि छुन्द या संगीत ) युक्त, श्ज्ञार करके, एक ही 
घर मे चततो हुई, जरा रद्वित, दोनो उपाये, सृड्यं की पत्षिया, रेतस से परि- 
पूर्ण ( सन्‍्तति उस्नन्न करने वाले द्रव्य से परिपूर्ण ), अपनी पताका दिखलाती 
हुई ओर अच्छी तरह ( अपने मार्ग के ) जानती हुई चलती हैं । २ 
तीनो ( कुमारिया ) ऋत ( जगत्‌ का शाश्वत्‌ नियम ) के मार्ग से आयी 
हैं। तीनों धर्म ( गाईपत्यादि तीनो वेदिक यज्ञाग्नि ) उनके पीछे आये हैं। 
एक ( कुमारी ) सनन्‍्तते की रक्षा करती है, एक ऊर्ज की ( बल की ) और 
एक धर्म्मात्माओं के ब्रत की | ३ 
वह जे। चोथी थी यज्ञ के दोनों पक्ष हुईं, ऋषिगण हुई, वही चत॒ष्टोम्‌ 
( यज्ञ के समय पढ़े जाने वाले चार विशेष स्तोम-स्तव ) हो गयी। गायत्री, 
त्रिष्दुपू , जगती, अनुध्ठुय ( चतुष्टोम के छुन्द ) से काम लेकर वह इस प्रकाश 
के लायीं | ४ 
विधाता ने पाँचो के साथ यह्द किया कि उनमें से प्रत्येक को पाँच-पाँच 
बहिने उत्पन्न कर दीं, इनके पाँचों ऋ्रठु, (पथ या यज्ञ ), विभिन्न रूप 
धारण करके, एक साथ चलते हैं। ५४ 
आ० १६ 


( रैशरे ) 

तीसों बढिनें, एक ही कणडा लिये, निष्कृत ( नियुक्त स्थान ) को जाती 
हैं | बद शानयुक्त हैं, ऋतुश्ों के। जन्म देती है| प्रकाशयुक्त, वह छुन्दों के 
बीच ( गायत्री आदि छुन्दों के साथ, इन छुन्दों में कह्दे गये मंत्रों के बीच ) 
परिगमन करती हैं ( चारों ओर जाती हैं, घूमती हैं )। उनको अपना मार्ग 
बिदित है। ६ 

पहिली उषा ऋत की सन्‍्तति हे, एक जलों की महिमा का भरण करती 
है। एक सूथ्य के लोकों में रहती है, एक धमं के लोकों में, एक पर सविता 
का अधिकार है [ १२ 

ऋतुओं की पत्नी, दिनों की नेत्री प्रजाओं की (या सन्‍्तानों की ) माता, 
यह पहिले आयी है। एक होते हुए भी, दे उषा, तू बहुधा ( अनेक होकर ) 
चमकती है, अजरा होते हुए भी सब दूसरी वस्तुओं को इृद्ध कर देती है। १५ 


संद्दिता मंत्र का यह अथ है । 

बह श्रव्याइत्त था ( उसमें भेद की म्रतीति न होती थी ) न दिन था, न 
रात थी | देवों ते इन व्युष्टियों को ( शब्दतः;, इन खिले हुए प्रभातों को; 
भावतः, इन व्युट्टि ईटों को ) देखा । उन्होंने इनको रक्खा | तब वह ( उषा ) 
चमक पड़ी। अतः जिस किसी के लिए यद्द (ई४ं ) रक्‍्खी जाती हैं, उसके 
लिये बह ( उषा ) चमक पड़ती है, अन्धकार को दूर कर देती है। 

इन मंत्रों को बार बार पढ़िये ओर इनमें से चाहे जेसा अर्थ 
निकालने का प्रयत्न कीजिये पर यह तो निश्चय रूप से समम में आ 
जायगा कि इनमें उषा के विषय को लेकर, उबा को उपसा देकर, कु 
ऐसी बातें भी कही गयी हैं जो भौतिक नहीं हैं, जिनका कुछ आध्यात्मिक 
अर्थ है। कितना भौतिक है, कितना आध्यात्मिक है इसका निर्णय 
करना कठिन होता है, इसी से ठीक व्याख्या करने में कठिनाई होती है। 
एक ओर बात ध्यान में रखने योग्य है। उषा के साथ ३० की संख्या 
दूसरे स्थलों में भी व्यवहृत हुई दे, जैसे ( त्रिशा यदान्यक्रमीत्‌ 
(ऋक्‌ ६--५९, ६ )--डषा ३० पद चली । तथा 


निशतं योजवान्येकैका ऋतु परियन्ति ( ऋक्‌ १-१२३, ८ )। 
इसके अनुसार उषायें ३०-३० योजन धूमती हैं । 


( १२३ ») 


पहिले व्युष्टि-इष्टक संबंधी मंत्रों को लीजिये । अवश्य दी ऋषि का 
ध्यान सष्टि के आदिकाल को अवस्था की ओर है। उस अवस्था में 
रात दिन का भेद नहीं था । यह्‌ बात वर्तमान विज्ञान भो कहता है 
ओर अपने ढंग पर श्रुति भी कहती है। आरम्भ में प्थिवी वाष्पपिशड 
थी। जब धीरे धीरे ठंडी हुईं वो ऊपर की भाप जल के रूप में गिरने 
लगी । गिर कर नोचे की तपन के कारण फिर भाप बन कर उठ जाती 
थी । धोरे घीरे इतनी ठंडक हुई कि जो भाप जल बन कर नीचे गिरी 
वह जल रूप में रह गयो । तब जाकर अन्तरिक्ष साफ़ हुआ, अंधेरा दूर 
हुआ, चन्द्रसूय्य देख पड़े, दिन रात का जन्म हुआ | यह्‌ तो विज्ञान की 
बात हुई | बेदों ने अपने ज्ञान को इस प्रकार जगह जगह व्यक्त 
किया है : 
नासदासीज्ो सदासीत्तदार्नी नासीद्रजो नो व्योमापरों यत 
( ऋक्‌ १०--१२५९, १ ) 
उस समय न असत्‌ था न सत्‌ था, न भूतादि थे, न अन्तरिक्ष था। 
न रात्या अहु आसीत्केत: ( ऋक्‌ १०--१९५, २) 
रात और दिन का प्रज्ञान नहीं था | 
तम आसी चमसायू हुमग्रेउप्रकेते सलिल॑ सर्वमाइदम 
( ऋक्‌ १०--१२९, ३ ) 
अन्धकार से ढका हुआ अन्घकार पहिले था। यह सारा जगत अपने 
कारण में विलीन, अथ च, अविभक्त था। 
इसी भाव को मनुस्मृति में यों दिखलाया है 
गासी दिदं तमोमूतभ्‌, अश्रग्नज्ञातमलक्षशम । 
अग्रतर््यमनिर्देश्यमू, प्रयुप्तमिव सर्वतः ॥ 
यह सब जगत्‌ तमोमभूत, अप्रज्ञात, अलक्षण, अप्रतक्‍्य, अनिर्देश्य, सोया 
हुआ सा था। 
ऋतत्र सत्यवानी द्राचपत्तोप्यजायत । ततोराज्यजायत ततः समद्रोअर्णव: 
समुद्रादर्णवादावि सतत्सरों अजायत। भहोरात्राणि विदद्धिश्वस्थमिषतोबशी 
( ऋक्‌ १०--१९१, २) 


( श्शछ ) 


सष्टि के आदि में ब्रह्मा के तप से ऋत और सत्य उत्तन्न हुए, तब रात्रि 
( अन्धचकार ) उत्न्न हुईं, उसके पीछे समुद्र हुआ, समुद्र से संवत्सर ( संवत्सर 
बताने वाले सूथय चन्द्रादि ) हुआ तब इस विश्व के स्वामी ने दिन रात की 
खशि की । 


इन वाक्यों से सिलता जुलता ही तैत्तिरीय संहिता का वह मंत्र है 
जिसमें कहा गया है कि वह अव्यावृत्त था, न दिन था न रात थी। वह 
अटल नियम जिसके अनुसार यह विश्व चल रहा है ऋत कहलाता है | 
इसी लिये सृष्टि के आदि में त्रह्मा के तप से पहिले ऋत की उत्पत्ति कही 
गयी है। इसी लिये तैत्तिरोय संहिता के जो मंत्र उद्धृत किये गये हें 
उनमें पहिलो उषा को ऋत की सन्‍तति कट्दा है ओर उषाओं को ऋत के 
मार्ग से चलने वालो, अथात्‌ विरत्र के अठत निय्रमों की अनुसरण 
करने वाली, कद्दा है। उस समय देबों ने यज्ञ किया। कोई बाह्य 
सामग्री न थी इस लिये उन्होंने त्रिराद पुरुष से हो मानस यज्ञ किया। 
पुरुष सूक्त ( ऋरू १०--९० ) का यही भाव है। पुरुष सृक्त किब्चित्‌ 
पाठान्तर के साथ अन्य वेरों में भी आया है। इसो दशम मण्डल के 
१३० वें सूक्त के ३ रे मंत्र में पूछा है : 

कासीतमा ग्रतिया कि निदानमाज्य किमासीत्परिधि; के आसीत | 

छुन्दः किमासीत्यउय किम्रक्॒य यढेवा देवमयजन्त विश्वे ॥ 


जब सृष्टि के आदि में देवों ने पजापति का यज्ञ किया उस समय प्रजा 
क्या थी, प्रतिभा कपा थी, निदान क्‍या था, घी क्या था, परिधि क्या थी, 
छुन्द कोन सा था, प्रडग क्या था, उकथ क्‍या था ! 

यही सृष्टि के पूर्व यज्ञ करने की त्राव की ओर तैत्तिरीय संहिता से 
उद्धुत मंत्रों में भो संकेत है। देवों ने स्ष्टि के आदि में यज्ञ झिया। बह 
यज्ञ मानस था । उस यज्ञ के बाद उनको पहिली उषा के, जो ऋत की 
कन्या थी, दरशोन हुए अर्थात्‌ जो अन्धह्वार से ढेंका अन्धकार था वह 
कम हुआ, प्रकाश को क्षीण कलक देख पढ़ी | इसी प्रकार जो मनुष्य 
उनका अनुकरण करके अब इस यज्ञ को क रेगा, जो मंत्रों को पढ़कर 


( १२५ ) 


इंटों को सजायेगा, उसके लिए उषा चमकेगी, उसका अन्धकार दूर 
होगा । अन्धकार दो प्रकार दुर द्ोगा। एक तो हृदय के दोष दूर होंगे, 
हृदय शुद्ध होगा ; दूसरे, चूँकि यज्ञ सूय्योंद्य के पहिले किया जाता था 
इंटों को रखते रखते उषा देख पड़ने लगेगी, अंधेरा दूर हो चलेगा । 
यही इन मंत्रों का तात्पय विद्त होता है । 

यह तो इन मंत्रों का उपासना या यज्ञपरक भाव हुआ परन्तु 
इसके साथ ही कुछ भौतिक अर्थ भी है । तिलक को इनमें यह बात 
स्पष्ट ही देख पड़ती है कि यहाँ धुत्र प्रदेश के क्रिती.ऐसे भाग का वर्णन 
है जहां एक महीने ( ३० दिन ) का सवेरा द्वोवा था । वीं इन मंत्रों के 
द्रष्टा रहते होंगे। ३० दिन का सवेरा था इसों लिये उषा ३० बहिनें 
बतलायी गयी हैं । इसी लिये कद्दा है कि उबायें घूमती हैं और नियुक्त 
स्थान पर फिर आ जाती हैं । यह वातें घ्रुवप्रदेश में प्रत्यक्ष देखी जा 
सकती हैं । ए० सी० दास इस मत का खण्डन करते हैं । वह कहते हैं 
कि यह प्रति दिन को उषा है । एक ही प्रभात के तीस भाग किये गये 
हैं, पर तीस भाग क्यों किये गये यह्‌ उन्होंने नहीं बतलाया | सायण 
कहते हैं कि पहिलों उषा तो स्रष्टि के आदि काल को उषा है पर शेष 
डन्तीस के लिये कोई ऐसी व्याख्या वह नहीं कर सके । अतः उन्होंने 
यह कहा कि यह महीने के ३० दिनों की तीस उपषाये हैं। इस पर 
तिलक को यह आपत्ति है कि एक ही महीने की उषाओं का वर्णन क्‍यों 
हुआ, शेष ग्यारह महीने क्‍यों छोड़ दिये गये ? 

मेरा भी खयाल है कि यहाँ भुव प्रदेश का नहीं, साधारण प्रभातों 
का, चान्द्र महीने की ३० उषाओं का, वर्णन है । सूथ्यदिय होने के बाद 
ही सब यज्ञ होते हैं, उपा काल में तथा उसके बाद यज्ञ के समय अनेक 
छ॑दों में अनेक मंत्र पढ़े जाते हैं | इस लिये उषाओं का छन्दों से युक्त 
होना तथा यज्ञों का उनके पीछे चलना साथक है । क्रतुका अथ सायण 
ने यज्ञ ही छिया है। तोसों उपायें घूम कर नियुक्त स्थान पर आ 
जाती हैं, ऐसा कहना भी ठीक है। बारह महीने बाद सूथ्य और प्रथिवी 
फिर उसी स्थान पर आ जाते हैं। यही निश्चित बिन्दु है. जद्दां पर 


( १२३ ) 


लयायें अपने परिभ्रमण के बाद पहुँचती हैं। एक बात याद रखने की 
है। यह वार्षिक सत्र वर्ष के प्रथम दित, एकाष्टक के दिन, आरम्भ द्वोता 
था । एकाष्टक का ज़िक्र < वें मंत्र में है। इससे भी यह वात निकलती 
है कि उषायें घूमती घूमती फिर एकाष्टक पर पहुँच जाती हैं । यह प्रश्न 
हो सकता है कि बारह महीने या एक वर्ष का नाम कहीं मूल में नहीं 
आया दै, फिर मैंने यह बात कहाँ से निकाली ? यह बात ठीक है कि 
स्पष्ट रूप से एक वर्ष का कहीं उल्लेख नहीं है. पर ध्यानपूर्वक देखने से 
इसके कई संकेत मिलते हैं । दूसरे मंत्र में उपाओं को सूय्येपत्नी-सूर्य 
की स्त्ियाँ-- कह्दा दै। उषा सूर्य की कैसी ख्री है, इसका एक ओर मंत्र 
में, जो इसी अध्याय में आ चुका है, वर्णन है! वह यति-पति से 
पराड्मुख-नहीं वरन्‌ पति से स्नेह करने वाली, उससे अभिमुख, पत्नी 
है । अतः उषा बराबर पति के साथ रहती ही होगी । जब सूय्णे बारह्‌ 
मद्दीने में घूमकर अपने पूर्व स्थान पर पहुँचता है तो उषा भी ऐसा ही 
करती होगी । फिर छठें मंत्र में उषाओं को झतृूंस्तन्वते ( ऋवतुओं को 
जन्म देने वाली ) और पन्द्रहवे में ऋतूनां पत्नी ( ऋतुओं की पत्नी ) 
कहा है। अब ऋतुओं के साथ पत्नी या माता जैसा घनिष्ट सम्बन्ध 
किसी एक दिन की उषा का तो है ही नहीं, ध्रुवप्रदेश की एक सास की 
उषा का भी नहीं है । उस उषा का केवल उस ऋतु से संबंध है जो उस 
महीने में वहाँ दोता है । परन्तु ऋतुपरिवततेन तो प्रथ्वी के सूझ्ये की परि- 
क्रमा करने, या जैसा कि अपने यहाँ कहने का व्यवहार है. सूय्य का 
प्रथिवी की परिक्रमा करने से होता है। अतः यह तो कह सकते हैं कि 
उषामात्र का संबंध ऋतुओं से है। यों तो ऋतुपरिवतेन थोड़ा थोड़ा 
प्रतिदिन ही होता रहता है और जब सूथ्य एक नक्षत्र से दूसरे नक्षत्र 
में जाता है तो और भी साफ़ प्रतीत होने लगता है, परन्तु उसकी सरल- 
गणना भद्दीनों से ही होती है। अमुक अमुक महीने में अप्रुक ऋतु 
रहता है, ऐसा कहने की प्रथा आजकल भी है और वेदों में भी मिलती 
है । अतः मास का सम्बन्ध ऋतु से है। सास के लिये ही तीस उषाओं 
का ज़िक्र किया है। उषा शब्द दिन का उपलक्षण है। यदि दसने चैत्र 


( ईश७ ) 


मास की प्रतिपत््‌ से आरम्भ किया था तो सब ऋतुओं में घूमते हुए 
तीस उषाओं का यद्द समूई फिर चैत्र की प्रतिपत्‌ पर पहुँच जायगा । 

तिलक ने * परियन्ति ?-घूमती हैं--पर बहुत ज़ोर दिया है । उनका 
कद्दना है कि यह ध्रत्प्रदेश की क्षितिज पर घूमने वाली उषाओं की 
ओर साक इशारा है। अतः यदद देखना होगा कि दूसरे स्थलों पर कोई 
ऐसी बात मिलती है या नहीं जिससे “परियन्ति” की व्याख्या हो सके 
ओर यह निश्चय हो सके कि यह क्षितिज पर का घूमना है या बारह 
मद्दीनों में आकाश के सत्ताइसों नक्षतओं में घूमना है या किसी अ्रन्य 
प्रकार का घूमना है । 


हम इसके पढ़िले ऐसे मंत्र उद्धृत कर चुके हैं. जिनमें कद्दा गया दै 
कि उषा का मुंह पश्चिम को ओर है। यह बात ध्रुवरदेश की उषा 
के लिये नहीं कद्दी जा सकती । फिर ऋक्‌ ३--६१, ३ में डषा को कहद्दा 
« ऊर्धा 07तसि ?-तुम आकाश में ऊँचे पर रहती हो। यद्द बाव 
ज्षितिजवर्तिनी उपा के लिये नहीं कही जा सकती | एक और मंत्र में 
उषा के पूर्व में उदय होने को बात कद्दी गयी है जब कि धुवश्रदेश में 
उषा दक्षिण में रदतो है। फिर ऋक्‌ १--१२३, ८ में कहा है 
सदशीरत सहीरिदृश्वा "जैसी आज वैसी ही कल ( उषायें होती 
हैं )। यह बात कदापि धुवप्रदेश के किसी भाग की उषा के लिये नहीं 
कद्दी जा सकती । पहिले दिन उषा घुँधली, दूसरे दिन उससे तेज, तीसरे 
दिन और वेज, यहाँ तक कि तीसवें दिन तक बहुत तेज़ दो जाती है । 
उषःकाल समाप्त होने पर सूथय निकल आता है | अतः बहाँ की उषाये 
एक दूसरे के सदश नहीं कही जा सकतों । हम “ अचेप्ति केतुरुषस 
पुरस्ताच्छुये दिवो दुहितुर्जायमान: ? ( ऋक्‌ ७--३६७, २) पदिले उद्धत 
कर चुके हैं जिसमें सूर्य्य के पूर्व दिशा में देख पड़ने की बात है, अत 
उषा भी उसी दिशा में होगो । ऋक्‌ ७-७६ २ भी उद्धृत हो चुका है 
जो उषा को पूर्व से उदय दोना बतलाता है। अतः यह्‌ प्रमाण तो यद्दी 
संकेत करते हैं कि वेद में इमारे देश के साधारण उषः:काल का बन 


( शश्ट ) 


है तिलक ने “ परियन्ति ? की व्याख्या में ऋग्वेद के तृतीय सण्डल के ६१ 
वें सूक्त के ३ रे मंत्र का हवाला दिया है । उसमें 
८ समानमर्य चरणीयमाना चक्रमिव नव्यस्याववृत्स्व ? 


हे नव्यसि, एक ही मार्ग पर चलने की इच्छा रखने वाली, तुम चक्र 
( पहिये ) की भाँति ( उसी मार्ग में ) आइच हो । 

कुछ सद्यायता तो “ नगर ? से भी मिलती है | नव्यसी का अथे है 
नयी पैदा हुईं। नित्य उदय होने वाली उषा को नयी उत्पन्न होने वाली, 
नव्यसी, कह सकते हैं परन्तु तिलक कहते हैं कि भ्रुवप्रदेश की उषा एक 
होते हुए भी प्रत्येक दिन की दृष्टि से नव्यसों कद्ठों गयी है । तथास्तु । 
समानमर्थम्‌ू-समान मार्ग, एक हो सार्ग-फे दो अथें हो सकते हैं । 
नित्य उदय होने वाली उषा सूय्त्र के आगे आगे चलतो है, यदो सब 
उषाओं का समान मार्ग है। तिलक कदते हैं क्लि धुतप्रेश की उपाय 
ज्षितिज पर घूमती रहती हैं, यह उनका समान मार्ग है। इसे भी 
छोड़िये। मंत्र उबा से कद्ठता है कि तुम पढ़िये की भांति अपने मांगे पर 
आरूढ़ हो, अथात्‌ घूपतों हुई चलो | पढिय्रे का घूपतना दो प्रकार से 
होता है : एक तो कुम्हार को चाक को भांति, दूसरे गाड़ो के पहिये 
की भांवि । तिलक कहते हैं कि प्रथिद्रों पर कहीं भी उषा गाड़ी 
की पहिया को भाति घूमती नहों देख पड़ती परन्तु ध्रुवप्ररेश में 
कुम्हार की चाक् को भांति छ्ितिज पर धूमती है | अतः यही 
अर्थ होगा । परन्तु उनका ध्यान एक बात की ओर नहीं गया। 
इसो मंत्र के पूवार्थ में कद्दा है; ऊनातिषत्षि-ठतुम ऊँचे पर रहतो 
हो । ध्रुव प्रदेश की उषा ऊँचे पर नहीं क्षितिज पर रहती है। 
इसके विरुद्ध दशम मणएडत के ९९वें सूक का २ रा मंत्र सूय्य रूपी इन्द्र 
के पराक्रम के विषय में कहद्दा है कि उन्दोंने तारों का * वतत्याद्रश्वेरचक " 
रथ की पद्ियों की भांति घुमाया । अवश्य दी यहाँ तारों के घूमने की 
बात है, पर जहाँ तारे इस प्रकार घूमते हैं, वहद्दाँ सूझ्ये भो घृमता है और 
सूर्य्य के साथ-साथ उषा भो घूमती है | तिलक को आपत्ति यह है कि 
उषा का घूमना देख नहीं पड़ता । जहाँ उषा निकली थोड़ी देर के बाद 


( १२९ ) 


सूख्ये का प्रकाश उसे दवा देता है। पर उषा का घूमना भी प्रत्यक्ष है। 
सब जगह एक साथ सूय्योद्य नहीं होता | पूर्व से पश्चिम चलते हुए 
देशान्तर रेखा के एक-एक अंश पर चार मिनट का अन्तर पड़ता दे । 
यदि काशी में सूथ्योदय ठीक ६ बजे हो वो जो जगद्ट काशी से ५? 
पश्चिम होगी वहाँ सूय्योद्य ६ बज कर २० मिनिट पर होगा और 
काशी से ५" पूर्व के स्थान पर काशी के सुय्योदय के समय सूथ्योदिय 
के बाद २० मिनिट हो चुके होंगे। इस प्रकार सूर्य ज्यों-ब्यों पूर्व से 
पश्चिम चलता है, त्या-त्यों सूस्योदिय भी चलता है और उसके आगे- 
आगे उषा भी चलती है । कोइ भी स्थान हो, वहाँ पहिले उषा के दर्शन 
होंगे तब सूय्य के | अतः सूय्थ की भांति उषा भी २४ घंटे में समूची 
पृथिवी की परिक्रमा: करती है। उसकी यद्द चाल सूय्य की चाल के 
सददश गाड़ी की पहिया को भांति है। अतः उषा का धूमना उतना ही 
प्रत्यक्ष है जितना कि सूथ्य का घूमना । 

इस सारे विचार के बाद में तो इसी परिणाम पर पहुँचा हूँ कि 
तैत्तिरीय संहिता में महीन की ३० सामान्य उपाओं का ही वरणेन है । 


अबजो जिशर पदान्यक्रात ५ ऋकू ६ ५५, ६ ) उषा के तीस 
पद चलने की बात है वह भी इसी प्रकार समझती चाहिये । उसी मंत्र 
में लिखा है कि उषा अपात्‌ - बे पाँच को -है, फिर भी इन्द्र और अग्नि 
की कृपा स इतना चलती हे । यहाँ तीस दिन की लंबी उषा मानने की 
आवश्यकता नहीं है । एक अहोरात्र ( दिन-रात ) में ४० मुहत द्वोते हैं । 
उषा के तीस पद चलने का अथ है तीस मुहत अर्थात्‌ दिननरात चलना । 
बहू दिन रात किस प्रकार सूय्य के आगे-आगे चलती रहती है यह हम 
अभी ऊपर दिखला आये हैं। इसी प्रकार वि त व जवान्यकेका करते परि- 
यन्ति ( ऋक्‌ १-१२३,८ )-- एक एक उषा ३०-३० योजन घूमती है- की 
भी व्याख्या करनी होगी । सायण ने अपने भाधष्य में लिखा है कि सूख्ये 
मेरु को परिक्रमा में ५,८०९ योजन प्रति दिन चलता और उषा उससे 


३० योजन आगे रहती है। जहाँ जहाँ सूय्योद्य द्ोता है, घद्ाँ वह्दाँ 
आ० १५७ 


( (६९३० ) 


पदिले उषा देख पड़ती है। इसी लिये सब स्थानों का खियाल करके 
बहुबचन का प्रयोग हुआ है और उषाओं का घूमना कट्दा गया है। 
इस पर तिलक की आपत्ति यह है कि मेरु की प्रदक्षिणा करने का अर्थ 
प्थिवी का धुरी पर घूम जाना । प्रथ्बी की परिधि २७,८०० माइल है। 
अत: ५,०५९ योजन-२४,८०० माइल । इससे एक योजन ४५ साइल के 
बरावर हुआ। अतः उषा सूर्य से २० योजन अथोत्‌ ३० (४९८ १४७ 
माइल आगे रहती है । परन्तु होता यह है कि जब सूय्ये क्षितिज से १६" 
नीचे रहता है तभी उषा देख पड़ती है । जब ३६० --२४ ८७७ माइल तो 
१६०-११०५ साइल । इसका अथ यह हुआ कि उषा सूथ्य से ११०५ 
माइल, अथोत्‌ लगभग १००० माइल, आगे रहती है। इसमें और 
सायणोक्त १४७ माइल में तो बड़ा अन्तर है, अतः सायण की गणना 
अवैज्ञानिक, अथच, निराधार है और उनकी व्याख्या असाधघु है। तिलक 
की अपनी व्याख्या तो यह है कि जहाँ भव प्रदेश के टग्विषय का वर्णन 
है वहाँ ३० दिन का सवेरा होता है । वह कहते हैं कि योजन का अर्थ 
रथ, उतनी दूरी जितनी एक बार के जुते घोड़े चल सकें, प्रतिदिन का 
निश्चित मार्गे आदि होता है । बह कहते हैं कि यहाँ यह कहा गया है. कि 
उषाये' ३० दैनिक चक्कर पूरा करती हैं। मेरो समझ में सायण ने व्यर्थ 
लंबी चौड़ी गणना दी । इस मंत्र का इतना ही अर्थ पर्य्याप्त है कि प्रत्यक 
उषा अपनी निश्चित यात्रा पूरी करती हे जो ३० योजन की होती है और 
येजन का अर्थ मुहूर्त ही करना चाहिये । उषा की यात्रा के ३० नियत 
डुकड़े हैं, जिनमें से एक एक उस्र मांग के नापने के लिये येजन है । 

यह अध्याय काफ़ी लंबा हा गया है पर में समझता हूँ कि यह बात 
भी स्पष्ट हो गयी द्वोगी कि ऋग्वेद में जिस प्रभात का वर्णन है वह 
सप्तसिन्धव का प्रभात है, भ्रव प्रदेश के किसी विशेष टुकड़े का 
प्रभात नहीं । 


तेरहवां अध्याय 


लंबा अहोरात्र 


तिलक कहते हैं कि कुछ प्राकृतिक टग्विषयों में ऐसा अन्योन्याश्रय 
सम्बन्ध है कि यदि एक के अस्तित्व का पुष्ट प्रमाण मिल जाय तो दूसरे 
के लिये किसी नये प्रमाण को ढूँढ़ने की आवश्यकता ही नहीं रह जाती | 
यह बात सब्था ठीक है । अभि और धूम का ऐसा संबंध है कि यदि 
कहीं धुवाँ उठता देख पड़े तो हम बिना संकोच के कह सकते हैं 
कि वहाँ कहीं निकट में ही आग भी होगी । दिन देख कर रात और 
रात देख कर दिन का अनुमान करने में किसी को रुकावट नहीं होती | 
इसी प्रकार यदि पिछले अध्याय को पढ़ने के बाद किसी को यह्‌ विश्वास 
हो जाय कि ऋग्वेद में जिस प्रभात का वर्णन है वह धवाध: प्रदेश 
( ध्रुव प्रदेश से नीचे का अदेश ) नहीं वरन्‌ भ्वप्रदेश का ही प्रभात है 
तो फिर उसे दूसरा श्रमाण ढूँढ़े बिना ही यह मान लना चाहिये .कि 
जिन लोगों ने वह प्रभात देखे थे उन्होंने भरुवप्रदेश के लंबे दिन रातों 
का भी अनुभव किया ही होगा । पर जो लोग इस बात को स्वीकार 
करन को तैयार नहीं हैं या जिनको प्रभात-संबंधों प्रमाण ही पुष्ट नहीं 
जैंचते उनके लिये तिलक न दिन रात के विषय में भी प्रमाण दिये हैं । 
यह स्मरण रहना चाहिये कि ठीक भ्रव विन्दु पर तो दिन रात छःछ- 
महीने के होते हैं पर उससे नीचे उतर कर भव प्रदेश में एक लंबा दिन, 
जो २७ घंट से लेकर स्थानभेद से कई महीने तक का दी सकता है, 
इसी प्रकार की एक लंबी रात, इनके बीच में लंबा प्रभात और लंबी 
सन्ध्या तथा कुछ साधारण प्रभात-सन्ध्या युक्त साधारण दिन रात जा 
२४ घंटे से बड़े नहीं दोते- यद्दी दृश्य देख पड़ता है । अतः यदि मंत्र- 
द्रष्ठाओं ने लंबी उपाओं की ओर संकेत किया है, तो लंबे दिनशत की 
ओर भी संकेत किया होगा और स्यात्‌ यद्द बात भी इशारे इशारे में 


( श्इर ) 


कट दी होगी कि उन्होने उस जगह लंबे और साधारण दोनों प्रकार के 
अहोरात्र देखे हैं । 

अन्धकार और प्रकाश के युद्ध का नाटक मनुष्य बराबर देखता है। 
बह स्वयं प्रकाश को पसन्द करता है । अन्धकार में चाहे थोड़ी देर तक 
उसे विश्राम भी मिलता हो पर वह अपने को विवश सा पाता है। 
प्रकाश में ही उसके सारे व्यापार होते हैं। हजार हज़ार युक्ति निकाल 
कर वह आधेरे को उँजाले में बदलने का प्रयत्न करता है। फिर बैद्क 
आय्याोँ को तो प्रकाश और भी प्याराथा क्‍योंकि उनके सारे यज्ञ 
याग प्रायः प्रकाश काल में ही होते थे। अन्धकार भी कई श्रकार का 
होता है। कभी थोड़ी देर के लिये कुहिरा, गई, बादल ञआ जाता है। 
प्रतिदिन रात के समय कुछ घंटों तक ऑँधेरा रहता है, वर्षो में कभी- 
कभी कई दिनों तक लगातार अंधेरा छाया रहता है, और एक प्रकार से 
तो कई महीने तक अन्धकार प्रकाश को दबाये रहता है । तारे, अप्मि, 
उषा, चन्द्र, सूय्य यह सभी प्रकाश देने वाले हैं। बेदो में प्रकाशमान 
पदार्थों में सब श्रेष्ठ पदा५ को, 2काश देने बाली शक्ति को, उस शक्ति को 
जो सूर्य्यादि के भीतर विद्यमान है और इनकी ५रक है, इन्द्र माना गया 
है और ऋन्‍्धकार की शक्ति को बुत्र कहा गया है | इन्द्र और इन्द्रसेना 
एक ओर, बृत्र और वृत्रसेना दूसरी ओर निरन्तर लड़ते रहते हैं । 
जीत तो इन्द्र की होती है पर बृत्र लोगों को काफ़ी तंग कर लेता है। 
यह तो भौतिक जगत्‌ की बात हुई पर अन्त:करण के भीतर भी सत्‌ 
ओर असत चृत्तियों में, पुएप और पाप मय भावों में, आशा और 
निराशा में, उत्साह और चिन्ता में, संघर्ष होता रहता है। पुण्य 
प्रकाशमय है, पाप अन्धकारमय है। अतः इन्द्र ओर, बृत्र का क्षेत्र 
केवल भौतिक जगत्‌ तक परिसीमित नहीं है, सानस जगत्‌ में भी है । 

इन बातों को ध्यान में रख कर हम छंबे दिवारात्र के प्रमाणों पर 
विचार करेंगे । तिलक करते हैं कि ऐसे मंत्र भरे पड़े हैं जिनमें रात से 
ओर अंधेरे से घबराहद प्रतीत हाती है, यह प्रार्थना की जा रही दै कि 
किसी प्रकार इसका अन्त द्वो, किसी प्रकार हम इसके पार पहुँच जायें | 


€ १३३ ) 


यद्द कहते हैं कि यद््‌ बात भुवाधः प्रदेश की वस-बारह घंटे की रात के 
बिषय में नहीं कद्दी जा सकती । जंगली मनुष्य भी जानते हैं कि रात 
कुछ घंटों में समाप्त होगी और एक नियत समय के पीछे दिन अवश्य 
होगा, फिर आयर्य लोग जिनको ज्योतिष का इतना ज्ञान था एक छोटी 
सी रात और कुछ घंटों के अंधेरे से क्यों घबराते । यह तक तो ठीक है. 
पर यही आक्षेप उनके मत पर भी तो दो सकता है । आयय्य लोग, 
यदि वह भव प्रदेश में रहते थे, तो यह भी तो जानते ही रहे होंगे कि 
एक नियत समय के बाद, चाद्दे बह समय कुछ लंबा ही क्‍यों न हो, दिन 
अवश्य होगा और उनके ज्यातिष ने उनको यह भी बतला ही दिया 
दोगा कि उस नियत काल के पहिले दिन कदापि न आ जायगा, चाहे 
कितना भी प्रलाप किया जाय । फिर उनके जैसे सममदार लोग क्‍यों 
इतनी घबरादूट दिखलाते थे ? 


मा नो दीर्घा ग्रमिनशन्तमित्रा: ( ऋकू २-२७,१४ )--हम को 
लंबा अंधेरा अभिभूतन कर ले। तिलक कहते हैं कि दीघातमिस्रा: 
का अथ है लगातार आने बाली कई अँधेरी रातें। ऐसा मानने का कोई 
कारण नहीं है। सायणादि ऐसी जगहों में जाड़े की रुंबी रात का अर्थ 
लेते हैं । बह भी हो सकता है या साधारणत: घोर अंधकार से बचाने 
की प्राथना हो सकती है । 


सातवें मंडल के ६७वें सूक्त का ररा मंत्र कहता है: अहश्रन्तमसः- 
चिदन्‍्ता: अन्धकार के * अ्न्ता: ? देख पड़ते हैं। सायण के अनुसार 
अन्ताः' का अर्थ है “प्रदेशा:” अन्धकार के प्रदेश देख पड़ते हैं। तिलक 
कहते हैं कि इसका अर्थ है सिरे, अन्धकार के सिरे देख पड़ते हैं। उनके 
मत में यद्ट बात भवप्रदेश में हो कह्दी जा सकती है। मैं इस तक को 
नहीं समझ पाया, चाहे अन्ता: का कुछ भी अथ हो, इसमें भव प्रदेश 
की तो कोई बात नहीं है, हाँ उसके विरुद्ध एक बात है | इसी मंत्र की 
दूसरी पंक्ति में कहा है «८ अवाक्मए: एरम्तात जायमान: ! सूथ्य पूबे- 
दिशा में देख पड़ता है, जो कि भव प्रदेश में असम्भव है । 


( शइष्ट ) 


दशम-मण्डल के १२०वें सूक्त को रात्रि सृक्त कहते हैं। इसका 8ां 

मंत्र राज्ि से कहता है. अथान: सुतरा भत्र- हमारे लिये खुतर ( सुगमता 
से पार जाने याग्य ) हो | इसके परिशिष्ट में कहा है भद्दे पारमशीमहि, 
भद्े पारमशीमहि--हम उस पार पहुँच जायें, हम उस पार पहुँच जायेँ। 
तिलक कहते हैं. कि यह प्रार्थना लंबी ध्रव प्रदेशीय रात के विषय में ही 
की जा सकता है पर इसका निर्णय इस सक्त में ही हो जाता है। #्वें 
मंत्र के अन्त में यह शब्द आये हैं अथा नः सृतरा भव जिनके अथ के 
सम्बन्ध में विवाद है। हम ५वां, और वां मंत्र पूरे पूरे देते हैं :-- 

निय्रामासों अलक्षत निपद्वन्तो नि्पाक्तिण: | 

निश्येनासश्चिदर्थिन: ॥ 

याक्‍या वृक्‍्य तक थवस्तेनमूस्‍्यें । 

अथा न। सुतर भव ।। 

( ऋक्‌ (०--१२७, ५ व ६ ) 


सब लोग सो रहे हैं, पाँव वाले गऊ घोड़ा आदि पशु, चिड़ियाँ तथा 
शीघ्रगामी श्येन ( बाज़ चिढ़िया ) सो रही हैं । 


हमसे भेड़ियों को दूर करो, चोरों को दूर करा, हे रात्रि हमारे लिये 
सुतर हो | 

यह तो ध्रूवग्रदेश में होता नहीं कि पशु, पत्ती और मनुष्य कई 
महीनों तक सोते रहें, अत: यह साधारण रात का ही वर्णन है, उसी के 
पार जाने की प्रार्थना है । 


पर इस प्राथना करने की आवश्यकता पड़ी ही क्‍यों ? चोर भड़ियों 
का द्वी डर था या कुछ और । तिलक कहते हैं कि तैत्तिरीय संद्विता से 
इस बात पर स्पष्ट प्रकाश पड़ता है । उसमें एक जगह आया है. चित्रा- 
वसो स्वस्ति ते पारवशीय ( त्तै: सं: १, ५, ५, ४ )-द्वे चित्रावप्तु, हम 
कुशलपूर्व क तुम्हें पार कर जाय॑ । थोड़ा आगे चलकर संदिता ने स्वयं 
इस मंत्र का अर्थ वतला दिया है : रान्िवाचित्रवसुरव्युष्टये वा एतस्थे पुरा 
ब्राह्मण अ्रमैपु; ( ते; सं; १, ५, ७, ५ )-चित्रवसु रात्रि है। प्राचीन 


( १६५ ) 

काल में ब्राह्मण डरते थे कि व्युष्टि न होगी ( अथोत्‌ सवेरा न द्वोगा ) | 
सायण इस डर को इस श्रकार सममाते हैं : हेमंततों रात्रदरघित्देन प्रयात॑ 
न भविष्यत्येवेति कदाचिद्‌ ब्राह्मणा भीता;- देमत ऋतु में रात के लम्बी 
होने से कदाचित बाह्मण डरते थे कि प्रभाव न होगा । इस पर तिलक 
की आपत्ति यह है कि हेमंत की रात कितनी भी लंबी हो, उस समय के 
लोग जानते थे कि उसका अन्त होगा और सवेरा होगा | यह धबराहुट 
तो भ्रुवप्रदेश में ही हो सकती थी। तैत्तिरीय संहिता आज से लगभग 
४,५०० ब्ष पूर्व की है । उस समय ऐसी जनश्रुति रद्दी होंगी कि किसी 
समय में रात बड़ी लंबी होती थी और लोग उससे घबरा उठते थे। 
इसीलिये कहा है कि पुरा- प्राचीन काल में ब्राह्मण डरते थे । 


अब जहाँ तक डरने की बात है, में पहिले ही लिख चुका हूँ कि भ्रुअ- 
प्रदेश की रात से डरना उत्तना ही पागलपन था जितना कि जाड़े की 
रात से । दोनों की लंबाई का परिज्ञान था, दोने के बाद सबेरा होना 
अनुभव का प्रत्यक्ष विषय था | पर बिचारणीय बात यह है कि प्राचीन 
काल में ज्ाक्षण ही क्‍यों डरते थे ? उनकों तो ज्योतिष का ज्ञान था, 
अतः सबसे निडर होना चाहिये था ! यह आ्ाद्ण शब्द ही इस मं के 
अर्थ समभने की कुंजी है | ब्राह्मणों को जागरण करना पड़ता था ताकि 
प्रभात होते ही, उषा का प्रथम दर्शन होते ही, दैनिक यज्ञ आरम्भ किया 
जाय । यह तो द्वो ही नहीं सकता कि वह लोग कई महीने की लंबी रात 
में बराबर जागते रहे हों परन्तु साधारण रातों में जागना सम्भव था। 
यदि वह सो जाय तो प्रात:क्रिया, चाहे वह अपने घर की जाय चाहे 
यजमान के यहाँ, भ्रष्ट हो जाय । अत: उन्हें बराबर सतक रहना पड़ता 
था। अतः उनका घबरा उठना; और यह कह उठना कि “ हे भगवति 
रात्रि, तुम किसी तरह समाप्त हो! स्वाभाविक था। आज भी जिसको रात 
भर जागना पड़ता हे वह कह उठता है कि भगवान्‌, इस रात का कभी 
अन्त द्ोगा या नहां । संधिता ने जो यह कद्दा है कि पुरा-प्राचीन काल-- 
में - इसका स्पष्ट भाव यद्द हैं कि जब इस संद्विता का निमोण हुआ उखस्र 
समय इस सतन्न की प्रथा उठ गयी थी । इस संद्विता का काल यदि ऋग्वेद 


( (६३६ ) 


से ४००००-५००० वष पीछे का है तो इसमें कोई असम्भव बात नहीं है । 
ऐसे बहुत से वैदिक सत्र थे जो पीछे से अप्रचलित द्वो गये | इस पुरा के 
गर्भ में भुवश्रदेश में निवास की स्घति नहीं, नित्य रात भर के जागरण 
के पीछे प्रातःकाल किये जाने वाले सत्रों के प्रचलित रहने के काल की 
स्मृति भरी है । 

एक मंत्र में तिल्लक को धुवप्रदेश के दोनों प्रकार के दिनों--डंने 
दिन और साधारण २४ घटे वाले दिन--का संकेत मिला है। बह मंत्र 
इस प्रकार है :-- 

नाना चक्राते वम्या क्ूंषि तयरोरन्यद्रोच्तते कष्णमन्थत | 
श्यावीच यदरुपीच खसारों महद्देवानामसुरत्वमेकम ॥ 
( ऋच ३--५५, ११) 

यमज जोड़ी ( साथ पैदा हुए, जोडुआँ ) नाना वषु घारण करती हैं, 
उनमें एक चमकती है, वूसरी कृष्णव॒ण' है, साँवली और गोरी दोनों बहिन 
हैं, यह देवों का एक ( मुख्य ) असुरत्व ( देवत्व ) हे । 

इस मंत्र में अहोरात्र- दिन रात का वर्णन है। नाना वपु का अथ 
सायण ने शुद्ध कृष्णादि रूप किया है पर इसपर तिलक का आक्षेप ठीक 
है कि दो ही तो दिन रात के रंग होते हैं, हरे पीले नीले दिन रात तो 
दोते नहीं फिर नाना कहना निरथक है. और शुद्क कृष्ण के साथ आदि 
जोड़ने से कोई अर्थ नहीं बनता। इस लिये न/ना वपु का अथ दिन रात 
की लंबाई को ध्यान में रखकर करना चाहिये । में भी इससे सहमत हूँ । 
प्रथिवी पर भिन्न भिन्न स्थानों में अहोरात्र की लंबाई में बड़ा अन्तर है 
ओर एक दी स्थान में ऋतुभेद से अन्तर पड़ता रहता है। अतः एक 
विषुवत्‌ रेखा को छोड़कर दिन रात को नाना वपुधारी कहना ठीक दी 
है । अब बिवादप्रस्त विषय आता है। तिलक कद्दते हैं कि एक चमकती 
है, दूसरी कष्य है तथा सॉक्ली ओर गोरी दोनों बहिनें हैं, यद्द दो 
वाक्य क्यों कद्दे गये ? यद्ध तो एक ही बात दुद्दरा दी गयी, जो कुछ 
ठीक नहीं लगता | अतः दोनों पंक्तियों के अथे में कुछ भेद होगा । बह 
दिखल्ञाते हैं कि वेदों में दिन राव के लिये कई शब्द आये हैं । जैसे कहीं 


( १३७ ) 

कहीं उतासानक्ता ( उषा ओर रात ) का प्रयोग हुआ दै. और कहीं कहीं 
झहनी का प्रयोग हुआ है, यद्यपि साधारणतः अहदः का अथ दिन दोता 
है । अब इन दोनों प्रयोगों में कोई भद है या नहीं अर्थात्‌ दोनों एक दी 
प्रकार के दिन रात हैं. या दो प्रकार के ? तिलक का निजी मत है कि 
जब दो प्रथक्‌ प्रथक्‌ शब्द हैं. तब उनका वाच्यार्थ भी प्रथक्‌ ही होगा। 
अतः इनमें से एक तो साधारण २४ घंटे वाला अहोरात्र दोगा, दूसरा 
कई महीने वाला लंबा दिन-रात | ऊपर दिये गये मंत्र में भी इन्हीं दोनों 
प्रकार के दिन रातों का ज़िक्र है, ओर यह तो स्पष्ट हा है कि ऐसे को 
प्रकार के अदोरात्र भ्रवदेश में दी देखे जा सकते हैं । 

यह सारा तक असन्‍्तोषकर है। पहिले तो यदि बेद मंत्र में 
एक द्वो भाव दो बाक्यों में कद्दा गया तो इसमें कोई आश्चर्ग्य की बात 
नहीं है। फिर यह भी कोई बात नहीं है कि जब उपासानक्ता और 
अहनी दोनों शब्दों का अर्थ दिनरात है तो उनसे दो विभिन्न प्रकार 
के दिनरातों की ओर लक्ष्य दै। एक भ।षा में अनेक समानार्थक शब्द 
होते हैं । क्या ऐसा माना जाय कि वारि, जल, आप:ः, से तीन विभिन्न 
प्रकार के पानियों का तात्पय्य है ? पर यदि दोनों नाम एक ही साथ 
आयें तब क्या होगा, जैसे उने यथा नो अदनी निशात उपायानका 
करतामदब्घे ? ( झूक 9-५५.२३ ) यहाँ उपासान का और अहनी दोनों 
से रक्षा करने की प्रार्थना की गयी है। तिलक तो यही कहते 6॑ कि 
यहां दोनों प्रकार के दिनरातों की ओर संक्रेत है पर इस निराधार 
कल्पना की कोई आवश्यकता नहीं है। अह शब्द के कई अर्थ होते हैं। 
वह अह_ धातु से निकला है, जिसका अथे है चमकना । सायण ने इस 
मत्र में सहन का अर्थ थद्यावापथिवी किया है। यह वैदिक व्यवहार के 
अनुकूल दै। यहाँ द्ावापरथित्री और उषासानक्ता ( द्न-रात ) से रक्षा 
करने की प्राथना की गयी है । अतः जब कहीं स्पष्ट जिक्र नहीं मिलता 
तो एक जगह दिन रात का दो वाक्‍्यों में वर्णन देख कर यह मान 
बैठना कि वहाँ दो प्रकार के दिन रातों का ओर संकेत है कुड ठोक 
नहीं जँचता । 


आ० शेप 


( शए्शेट ) 
अब एक प्रमाण लंबे दिन का भी देखना है जो नीचे लिखे मंत्र में 
मिलता सा प्रतीत द्ोता हैः-- 
वि सूस्योगध्ये श्रमुचद्र्थं दिवो विदद्मासाय प्रतिमानमार्य: | 
इह्ठानि पिग्रो रसुरस्य मायिन इन्द्रो व्यास्यचक॒बाँ ऋजिश्विना ॥ 
( ऋक्‌ १०-१३८,३ ) 
सूथ्य. ने आकाश के बीच में अपने रथ को मुक्त कर दिया ; आय्य ने 


दास के लिये प्रतिक्रिया की । इन्द्र ने मायावी असुर पिप्रु के दृढ़ दुर्गों को 
ऋजिश्विन के साथ मिल कर गिरा दिया। 


यह रथ की मुक्त कर दिया का अर्थ सायण ने यह किया है कि 
सूम्य ने लगाम ढीली कर दी, ताकि घोड़े खुल कर चल सकें । यह 
अथे ठीक जेंचता है। यदि दास या असुर ने अन्धकार उत्पन्न करके 
सूय्य की गति अवरुद्ध कर दी थी तो इसका प्रतिकार भी यही होगा 
कि अवरोध हटा रिया जाय और सूर्य का रथ चलने लगे । तिलक 
यह अर्थ करते हैं कि सूथ्य ने घोड़ों को खोल दिया, बीच आकाश में 
रथ खड़ा कर दिया और इससे यह तात्पय्य निकालते हैं कि दिन बहुत 
लंबा हो गया | इस अथे की अनुपयुक्तता इतने से ही सिद्ध हो जाती है 
कि दिन चाहद्दे कितना भी लंबा हो पर धुवप्रदेश में भी सूथ्थ आकाश 
में टिकता नहीं, बराबर घूमता रहता है। इसलिये साधारण अर्थ को 
परित्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं है । 

जिस अंधेरे से बचने के लिये प्राथना की जाती है और जिस 
प्रकाश की याचना की जाती है बह भोतिक ऑधेरा-उजाला, रात-व्न 
तो हैं द्वी पर कहीं कहीं यह शब्द पुरय-पाप, अधम्म-धर्म्म के लिये भी 
आते हैं। ऋग्वेद के दूसरे मंडल के २७ वें सूक्त के १४वें मंत्र में 
दीर्घा: तमितल्रा; से बचन की आर्थना है। इनका सीधा अथेतो दीघे 
अन्धकार ही है पर बहुबचन श्रयोग से तिलक लंबी र/तें ऐसा अथ 
करते हैं। अब इसी के आगे पीछे के मंत्रों को देखने से पता चलता है 
कि यहाँ धम्मोधम्मे का श्रसंग है : प्रार्थी पाप के अन्धकार स बचकर 
पुण्य के प्रकाश में जाना चाहता है। पाँचवें भंत्र में आदित्य, अय्यंमा, 


( १३९ ) 


मित्र और वरुण से कहा गया है कि यदि आप रक्षा करें तो परिश्व- 
भ्रेवदुरितानियुज्याम-मैं पापों को, जो गड्ढीं की भांति मार्ग में है, त्याग 
दूं। नवां मंत्र कहता है : 
त्रीरोचना दिव्या धारयन्त हिरणयया: शचयों घारपूता; | 
अस्वप्तजो अनिसिया अदब्धा उरुशंसा ऋजवे मर्त्याय || 
दिव्य, सुन्दर आभूषणों से युक्त, पवित्र, निरन्तर जागनेवाले, पलक न 
मारने बाले, निर्मेल, अ्िंसित आदित्य धर्म्मात्मा मनुष्य के लिये तीनों 
प्रकाशमान लोको को धारण करते हैं। 
अतः यह स्पष्ट है कि यहाँ भूमंडल के किसी प्रदेश विशेष की रात 
का या उसके बाद आनेवाले दिन का चर्चा नहीं है, पाप से बचकर 
विव्य लोकों में जाने की आकांच्ा व्यक्त की जा रही है । 


चोदहवां अध्याय 


सास ओर ऋतु 

यदि वैदिक आर्य कभी ध्रव प्रदेश में रहते थे तो ऋग्वेद में उनके 
मास और ऋतु विषयक अनुभव भी मिलने चाहिये । जैसे, उदाहरण 
के लिये मान लीजिये कि कुछ लोग धुवप्रदेश के ऐसे भाग में रहते 
थे जहाँ एक महीने तक सबेरा रहता था। उन लोगों ने ३० दिन के 
प्रभात के साथ साथ लगभग सात महीने तक लगातार दिन भी देखा 
होगा और इन दोनों दृग्विषयों का कुछ न कुछ वर्णान कर गये होंगे। 
तिलक के अनुसार दोनों बाते ऋग्वेद में मिलती हैं । हम ३० दिन के 
प्रभाव संबंधी प्रमाणों का तो अनुशीलन कर चुके हें, अब दूसरी बातों 
के संबंध में जो श्रमाण दिये जाते हैं उनकों भी देखना आवश्यक है । 

सूथ्य को प्राचीन काल से ही सप्ताश्व ( सात घोड़ों वाला ) मानते 
आये हैं । अथववेद में सुय्य की सात चसकीली किरणों का ज़िक्र है । 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के ००वें सृक्त के ८ चें मंत्र में कहा है कि सूख्य 
के रथ में सात घोड़े हैं, इसके बाद के ५ वें मंत्र में कहा है. कि सूख्य 
अपने रथ में सात घोड़ियों को जोत कर चल रहे हैं, पर इसी मंडल के 
१६४ वें सूक्त का २रा मंत्र कहता है : 

सम्त युज्नन्ति रश्वमेक्रच्क्रमेकों अश्वों बहाति सप्तनामा 

एक पहिये का रथ है, उसमें सात घोड़े लगे हैं (या यों कहिये कि ) 
सात नामों वाला एक घोड़ा जुता है। 

सूर्य के साथ इस सात की संख्या का कोई विशेष संबंध है। 
ऋक्‌ू ९-१९४, ३ में कद्दा है कि सात सृथ्य हैं। अदिति की कथा ने इस 
बात को और भी स्पष्ट कर दिया हैं । दशम मण्डल के ७२ वें सूक्त में 
अदिति दाज्ञायणी ने देवा के जन्म की कथा स्वयं कही है | यह कथा तो 
वहां से आरम्भ होती है जहां देवानां पूव्ये युगेउसत/ सदजायत- 


€( १४१ ) 


देबों के पूत युग में अ्रसत्‌ से सत्‌ उत्पन्न हुआ | चौथे मंत्र में कद्दा है कि 
अदिति से दक्ष उत्पन्न हुए और फिर दक्ष से अदिति उत्तन्न हुई । 
इसका चाहे जो कुछ अर्थ हो, ५ वां मंत्र कहता है कि अदिति से देबगण 
उत्पन्न हुए । ८ वां और ९ वां मंत्र सूस्य का ज़िक्र करते हैं: -- 

अष्टों पृत्रातों अदिते यें जाता स्तन्वस्पारि । 

देवां उपय्रैत्सप्तमि: परा मार्ताण्ड्मास्थत्‌ ॥ 

सप्तभि:. पुत्ैरदितिरुपप्रेत्पूव्य॑. डुगम्‌ । 

प्रजाय. मृत्ये. लत्युनमीर्तायडमामरत्‌ ॥ 

अदिति को जो आठ लड़के हुए. उनमें से सात को लेकर वह देवों के 

पास गयी । आठ्वे मार्ताण्ड को उसने ऊपर फेंक दिया। 


सात लड़को के साथ अदिति पूर्व युग में पास गयी । जन्म और मरण 
के लिये मार्ताण्ड को रक्खा | 


अदिति के आठों लड़कों के नाम तैक्तिरीय आरण्यक में इस प्रकार 
बताये गये हैं : मित्र, वरुण, धाता, अय्येमा, अंश, भग, इन्द्र और 
विवस्वान्‌ । पहिले सात आदित्य कहलाते हैं, आठवें विवस्वान्‌ का नाम 
मारते्ड भी है। इनके दूसरे नाम आरोग, श्राज, पटर, पतंग, स्व॒णोर, 
ज्योतिषीमान्‌, विभास ओर कश्यप भी दिये गये हैं। तैत्तिरीय त्राझ्मण 
में बतलाया गया है कि श्आाठवें लड़के का मातोण्ड नाम इस लिये पड़ा 
कि वद्द मरे ( कच्चे या बिगड़े हुए ) अण्डे से उत्पन्न हुआ । 

साधारणत: बेद्क भाषा में मित्र, भग, अय्यमा, आदित्य, सूख्ये, 
विवस्वान्‌ पय्योयवाची सममे जाते हैं | लोकिक संस्कृत में भी आदित्य, 
सूर्य, रवि, मारतेण्ड, विवस्वान्‌ का एक द्वी अथे लगाया जाता है। 
यदि यद्द व्याख्या वेद्सम्मत है तब तो अदिति के उपाख्यान का अर्थ 
यह हुआ कि अदिति के सनन्‍्तानों में आठ सूय्य हुए । उनमें सात तो 
देवों के पास पहुँचाये गये, एक सूय्य इस योग्य नहीं समझा गया | 

तिलक सूर्य॑-संबंधी इन बातों के बारे में यह तक करते हैं कि भव 
-प्रदेश के उस भाग में जहां आय्यंगण रदते थे सात महीने तक दिन 


( १७२ ) 


रहता था | इसी लिये सात आदित्य--एकऋ-एक सहीने का एक-एक 
आदित्य--गिनाये गये हैं. । यदद महोने उँजाले थे, इनमें यज्ञयागादि दोते 
थे, अतः इन आदित्यों को देवों के समीप पहुँचा बतलाया गया है। 
इनके बाद जो अँधेरा समय आता है उसका अधिष्ठाता आठवां सूख्य 
है, जो देव समाज से दूर रक्खा गया । इसी कारण सूर्य के सात घोड़े 
बतलाये गये हैं । न्‍्यूटन ने सूर्य्य के प्रकाश का विश्लेषण करके यद्द सिद्ध. 
किया कि श्वेत रंग सात रंगों के योग से बनता है परन्तु ऐसा मानने 
का कोई कारण नहीं है कि प्राचीन ऋषि इस बात को जानते थे। सात 
आदित्य एक एक महीने से संबद्ध हैं, ऐसा मानने का यह भी कारण है 
कि आज कल द्वाइशश आदित्य माने जाते हैं, जो एक एक मास के 
अधिष्ठाता हैं। जैसा कि शतपथ जाह्मण ( ११, ६, ३, ८) में कह्दा हैः 

कतम आदित्या ज्वति | द्वादश म्रासा संबत्सरस्येत आदित्या: 

कितने आदित्य है १ वर्ष में बारह महीने होते हैं, यही आदित्य हैं । 

यह जो कहा गया है कि 'पूत्र युग में ऐसा हुआ” इस मत को और 
भी पुष्ट करता है । नवें मंडल के ६३ वें सूक्त के ९ वें मंत्र में सूथ्ये के 
दस घोड़ों का उल्लेख है। सम्भवत: यह किसी ऐसी जगह की स्मृति है 
जहां दस मद्दीने तक लगातार उजाला रहता था | 

पर यह तको इस आधार पर ही ठद्दरा हुआ है कि आदित्य और 
सूय्ये एक ही बस्तु है । परन्तु ऋग्वेद में ऐसे प्रत्यक्ष प्रमाण हैं जिनसे 
यह प्रतीत होता है कि दोनों में भेद हैं । जैसे 

पतादिशों नाना सूर्य्या: सप्त होतार अऋत्विजः । 
देवा आदित्या ये सप्त तेमि:ः सोमामिरक्ष न इन्द्रायेन्दो परित्रत ॥ 
( ऋक्‌ ९--११४, ३ ) 


सात दिशायें हैं, नाना सृय्य हैं, सात यज्ञ करने वाले हैं, सात आदित्य 
देव हैं, हे सोम इन सबके साथ हमारी रक्षा करो, दे इन्दु इन्द्र के लिये तुम 
टपको ( अर्थादि की बृष्टि करो ) 


यहाँ सायण का कद्दना है कि दिशायें यों तो आठ हैं पर जिस 


( १७४३ ) 


दिशा में सोम होता है उसको छोड़कर सात ही गिनायी गयी हैं और 
नाना ऋतुओं के अधिष्वाता होने के कारण सूथ्य को नाना कहद्दा है। 
अस्तु, पर यहाँ नाना सूथ्य॑ और सात आदित्य एक ही मंत्र में गिनाये 
गये हैं, इससे तो आदित्य और सथ्ये में भेद जान पड़ता है । 
संध्या करने वाले नित्य ही इस मंत्र का पाठ करते हैं :-- 
चित्र देवानामुदगादनीक चक्चुरमित्ररयवरुएस्यामे: | 
आग्रायावापणितीअनन्‍्तरिज्ञ सूर्य्य आत्मा जयतस्तत्थुषश्च ॥ 
( ऋक १-- ११५, १ ) 
देवों के तेज का समूह, मिच्च, बरुण और अग्ि की आँख, विचित्र रूप 


से उदय हुआ ; उसने आकाश प्रथिवी और अन्तरिक्ष को व्याप्त कर लिया , 
सूज्य' चराचर दोनों का आत्मा है। 


इस मंत्र में सूय्य को मित्र वरुण और अप्रि की आँख कहा है। 
मित्र और वरुण आदित्यों में हैं। अतः सूय आदित्यों से भिन्न माना 
गया । इसी के चार मंत्र आगे, पाँचवें मंत्र में, कहा है :-- 

तन्मित्रस्प वरुण॒स्थामिचत्ञे सूय्यों रूप झूगुते ब्ोरुपस्थे । 

मित्र ओर बरुण के सामने सूख्य आकाश के मध्य में प्रकाशमान रूप 
दिखलाता है। 

यहाँ भी वही पाथ्क्य वाली बात प्रकट होती है । और भी ऐसे कई 
मत्र हैं, यथा 

यदद्यसूर््य बबोउनाया उद्चन्मित्राय वरुणाय 
( ऋक ७- ६०, १ ) 

यदि हे सुरर्थ तुम उदय होकर मित्र और वरुण से हमारे विषय में कदद 

दो कि यद्द लोग निष्पाप हैं । 


यहाँ भी वहीं भेद की बात स्पष्ट है। निम्न-लिखित मंत्र तो और 
भी स्पष्ट है :-- 
उद्ठां पृक्षातों मबुमन्तों श्रस्थुरा सूर््यों अरुहच्छुकमर्यः । 
यस्मा आदित्या। अभ्वनो रदन्ति मित्रो अर्य्यमा वरुण: सजोबा; ॥ 
( ऋक्‌ ७- ६०, ४ ) 


( ४४ ) 


हे मित्रावरुण, तुम्हारे लिये मधुयुक्त अन्नादि ( पुरोडाश ) तैयार है और 
यूर्य प्रदीत अणंव ( समुद्र-यहाँ अन्तरिक्ष ) पर चढ़ रद्य है, जिसके 
चलने के लिये समान प्रेम करने वाले आदित्य, मित्र अय्यंमा और वरुण, 
मार्ग खोदते हैं । 
इसके बाद आदित्य और उदूर्व्य ये पृथकत्व में कोई सन्देह नहीं रद्द 
जाता | 
सूथ्य तो जगत का प्रकाशक है द्वी परन्तु आदित्यगण केसे हैं, यह्द 
बात इन मंत्रों में बतलायी गयी है :-- 
इमे स्तोमे सक्रतवों ये अब मित्रों भ्र्यमा कणों जुपन्त | 
आदित्वास: शुचयथों धारएता अमृजिना अनवद्या श्रारिण्ट: ॥ 

( ऋक्‌ २--२७, र्‌ ) 
ते ब्रादित्यासः उखो यभीरा अदब्धासों दिप्सन्तों भूर्यक्षाः | 
अन्तः पश्यन्ति वृजिनोत साधु सर्वे राजम्य/ परमाचिदन्ति ॥ 

( 9 “7 99 है ) 
घारयन्त आदित्यासो जयत्स्या देवा विश्वस्य मुवनस्थ योपा; | 
दीर्घाधियो रक्तमाणा असुर्यव्व तावानश्चयमाना ऋणानि ॥ 

(्‌ 9१ 7 999 ४ ) 

आज इस स्तोत्र को समान क्रतु ( भ्रज्ञा या कर्म्म वाले ) आदित्य मित्र 
अर्गमा वरुण स्वीकार करें| वह पवित्र, निर्मल, पापरद्वित, सब पर अनुग्रह 
करने वाले, अहिंसित हैं । 


वह आदित्य महान्‌ , गम्भीर, शत्रुओं से अजित, शत्रुओं को जीतने वाले, 
भूरिअच्षा ( बहुत सी आँख बाले या बहुत तेज वाले ) हैं | मनुष्यों के भीतर 
के पाप और पुण्य क देखते हैं, सब दूर से दूर की बातें इन राजों के लिये 
समीपवत्ती हैं । 

आदित्यगण स्थावर और जंगम जगत्‌ को धारण करते हैं, सारे भुवन के 
रक्षक हैं। दी्ंधी ( दी ज्ञान अथवा कर्म वाले ), जीवों के प्राणों के देत॒- 
भूत, ऋतावान ( सत्यवान अथवा यज्ञवान ), ( उपासकों के ) ऋणों को दूर 
करने वाले हैं । 


यह बातें भौतिक सूय्ये के लिये नहीं कही जा सकतीं। अदिति के 


( १४५ ) 


सातों पुत्र आदित्य जिनको वह देवों के पास ले गयी अथोत्‌ जो देव 
श्रेणी में हैं इस दृश्य सूर्य के प्रेरक हैं। उनसे द्वी इसको तेज श्राप्त दोता 
है, उन्होंने ही इसका मार्ग निश्चित किया है। वह स्वयं ऋत- सना- 
तन विश्वनियम--के बशवर्ती हैं. परन्तु इस इतने बन्धन को छोड़कर 
अन्य देवों की भांति स्वतंत्र हैं। उनका आठवाँ भाई उनकी आज्ञा में 
रहता है । ए० सी० दास ने दिखलाया है कि पारसियों का भी कुछ 
ऐसा ही विश्वास है कि सूर्याभिमानी देव मिथ्‌ ने प्रकाश के देव 
( दृश्य सू्थ ) उम्मज्द और रात्रि के देव अहिमन की सृष्टि की । 
अदिति का आठवाँ लड़का मातोण्ड जन्म और मरण- मूल में, 
प्रजाये और मृत्यपं- के लिये छीड़ दिया गया, इसका क्या तात्पय्ये 
है ? इसका दो अकार अर्थ लगाया जा सकता है। दृश्य सूर्य कभी 
अँधेरे से अभिभूत हो जाता है, नित्य ही कई घंटों तक दृष्टि से ओमकल 
हो जाता है । ऋतुओं के क्रम से उसके ताप और ग्रकाश में बृद्धिहास 
होता रहता है, अतः वह अक्षय नहीं है, अदब्ध ( शत्रुओं से अहिं- 
सित ) नहीं है, इसलिये देवश्रेणी में उसकी गिनती नहीं द्वो सकती । 
दूसरी बात ओर है । मृल में जो प्रजाये आया है उसका अर्थ हुआ 
सनन्‍्तान के लिये। इसी प्रकार मृत्यवे का अथ है मृत्यु के लिये । अदिति 
ने अपने आठवें लड़के साताए्ड को सन्‍तति और मृत्यु के लिए छोड़ा । 
यहाँ यह स्मरण रखना चाहिये कि मातोण्ड का ही नाम विवस्वान्‌ है 
ओर विवस्वान के एक लड़के वैवस्वत मस्ु हुए जो मानव प्रजा के पिता- 
मदद हुए, उनके एक और पुत्र यम हुए जो यमलोक के अधिष्ठाता हैं। 
यम के नास काल, अन्तक, मृत्यु भी हैं। इन कारणों से भी मातोण्ड 
अपने और भाइयों से, जो दिव्य और अरश्य देहधारी हैं, प्रथक्‌ हैं । 
जब आदित्यों का दृश्य सूय्य से पृथक होना सिद्ध है तब फिर सात 
आदित्यों से सात महीनों का अनुमान लगाना अनुचित है। अब यह 
प्रश्न हो सकता है कि आदित्य सात ही क्‍यों हैं ? सूथथ के लिये 
नाना सूय्यो: अ्रयोग क्‍यों आया ? सुख्य के सात किरणें या उनके रथ 
में सात घोड़े क्‍यों बताये गये ? इन भ्रश्नों पर यदि अधिदेव दृष्टि 
आ० श१९ 
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से विचार किया जाय तब तो यह उत्तर हो सकता है कि आदित्यों की 
संख्या सात इस लिये बतलायी गयी कि वस्तुतः वह सात हैं । इन्द्र एक 
है इसलिये एक ही बताया गया | जो योगी हो बद्द इस बात की जाँच 
करले कि सचमुच आदित्यवर्ग के देव हैं या नहीं और यदि हैं तो कितने 
हैं। यह भी दो सकता है कि एक एक आदित्य भू: भुवः, स्व: महदः 
जन:ः, तपः, सत्य इन सात लोकों में से एक एक का अधिष्ठाता 
हो । ऋकू २-२७, ८ में कहा है तिस्रो भूमी्ारयन्त्री रुतब्न--- 
( आदित्य गण ) तीनों भूमियों को और तीनों दीप्तिमान लोकों को 
धारण करते हैं। सायण तीनों भूमि से भू: आदि तीन नीचे के 
लोक और तीन दीप्िमान लोकों से मदरादि तीन लोकों को लेते 
हैं। यदि छः लोकों पर आदित्यों का अधिष्ठान है तो सातवें पर भी 
होगा दी । जैसे इसी सूक्त के पहिले मंत्र में सात में से छः आदित्यों के 
नाम गिनाये गये हैं परन्तु सारे सूक्त में आदित्यों का ही स्तवगान 
है । कहीं कहीं केवल मित्र, वरुण और अय्यमा के नाम आये हैं। इन 
सब स्थलों पर यह समम्ा जाता है कि जो नाम आये ८ वह उपलक्षण 
मात्र हैं, तापय्य सातों आदित्यों से है। इसी प्रकार यद्यपि यहां छः 
लोकों का ही उल्लेख आया है पर समकना चाहिये कि आदित्यों का 
सातों लोकों पर अधिकार है । एक लोक पर एक का विशेषाधिकार 
स्पष्टतया कट्दा नहीं गया है, यह एक अनुमान भर है। हम वह मंत्र 
( ऋक्‌ ९--११३,३ ) उद्धत कर चुके हैं जिसमें कहा गया है कि दिशाएं 
सात हैं और आदित्य देव सात दे । इससे यह्‌ घ्वनि निकलती है कि 
एक एक आदित्य का एक एक दिशा से सम्बन्ध है। ऋक १--१६४,१५ 
में कद्दा दे कि दो दो मास वाले छः ऋतु देवज हैं. और सातवें ऋतु में 
जो एक मद्दीने के अधिक मास में लगता दे देवाभाव है । परन्तु इन सातों 
ऋतुओं को साकज--एक ही साथ उत्पन्न हुए, एक द्वी देव आदित्य से 
उत्पन्न हुए--कह्ा है । इससे ऐसा अतीत होता है कि एक एक आदित्य 
का एक एक ऋतु पर अधिकार है। 

सूथ्य का नानात्व समझना तो बहुत कठिन नहीं है। यह स्मरण 


( १४७ ) 


रखना चाहिये कि उस मंत्र में दिशाओं को सात, ऋत्विजों को सात, 
आदित्यों को सात कहा पर सूथ्ये को सात न कद्द कर नाना कहा | इसका 
अभिश्राय यही विदित होता है कि बह एक होता हुआ भी अपनी गति के 
कारण हमको अनेक सा प्रतीत होता है। बारह महोनों या बारह 
राशियों में घूमने के कारण उसकी संख्या १२ कटष्ठी जा सकती है, साल 
भर में २७ नक्षत्रों में घूम आता है इस लिये २७ भी कट्द सकते हैं, 
प्रत्येक दिन को सामने रख कर ३६५ सृय्य कहना भी युक्त द्वो 
सकता है । 


रुय्ये किरणों के सात रंगों या सूथ्य के सात घोड़ों के विषय में 
दास तो कहते हैं. कि इन्द्र धनुष में, पानी के बुद्बुद में, या शीशे के टुकड़े 
में सूस्य के प्रकाश के अंगभूत सात रंग देखे जा सकते हैं अतः प्राचीन 
आया को इस बात का न्यूटन के प्रयोग के पहिले ही पता रहद्दा होगा । 
ऐसा होना असम्भव नहीं है | हों सकता है कि वह लोग जानते रहे हों 
कि श्वेत रंग के विश्लेषण से सात रंग निकलते हैं और इनके पुनः 
मिलने से श्वेत रंग बन जाता है और इसी लिये सूथ्य. के साथ सात 
की संख्या बराबर जोड़ देते हों । पर ऐसा मानने में एक आपत्ति है; 
हम इससे उन ऋषियों की मद्दिमा बढ़ाते नहीं। न्‍्यूटन ने जिन सात 
रंगों को गिनाया था बह हैं: बेंगनी, नील, श्याम ( आस्मानी ) हरा, 
पीला, नारंगी और लाल । परन्तु आज कल के विज्ञानवेत्ता ऐसा मानते 
हैं कि इस सूची में बेंगनी, नारंगी और नोल मिश्नित रंग हैं, अतः 
झुद्ध रंग श्याम, हरित, पीत और रक्त, चार ही हैं। सूय्य का प्रकाश भी 
शुद्ध श्वेत नदीं वरन्‌ क्रिज्चित्‌ पीला है । अतः यदि हमारे ऋषि वेज्ञानिक 
तथ्यों के ज्ञाता थे और उन्होंने वेद्‌ में अपने इस बेज्ञानिक ज्ञान का परि- 
चय दिया है तो यह तो करचा ज्ञान है जो आज कल के ज्ञान से कई सौ 
वर्ष पीछे है । मेरी समर में ऐसी व्याख्या करनी ही न चाहिये । सूस्ये 
ओर सात के संबंध के दो कारण हो सकते हैं । एक तो यह कि सृय्ये दी 
सातों दिशाओ में चमकते हैं और सातों ऋतुओं के प्रत्यक्ष कारण हैं । 
दूसरी बात मुझे इसकी भी अपेक्त! अधिक ठीक जंचती है। आदित्य 


( १४८ ) 


सात हैं, उन्हींने ने सूय्य के लिये आकाश में मार्ग बनाया है, वह सब 
सूथ्य, पर समान रूप से स्नेह करते हैं, उनको देख कर सूख्य 
चमक उठता है। यह बातें पहिले उद्धृत किये मन्त्रों में आ चुको 
हैं। इससे प्रतीत होता है कि यह सूय्य आदित्य देवों का दृश्य 
प्रतीक है, उनके तेज से इसमें तेज आता है । प्रत्यक आदित्य 
की शक्ति इसमें अंशतःविद्यमान है। मुझे ऐसा श्रतीत होता है कि 
इसी लिये सूर्य के साथ सात की संख्या लगी है। इस दृश्य सूथ्य के 
रूप में हम केवल उस ज्योति: पिंड को नहीं देखते जिसके देवता-- 
अधिष्ठाता - अदिति के आठवें पुत्र मातोण्ड हैं भ्रत्युत्‌ अप्रत्यक्ष रूप से 
सातों आदित्य देवों के दर्शन करते हैं । 


यदि एक जगह सूख्य के दस घोड़ों का उल्लेख आ गया है. तो 
उससे दस महीने का दिन सिद्ध नहीं होता, यद्दी अर्थ निकलता है कि 
सूथ्य दशों दिशाओं को प्रकाशित करते हैं । 


यक्षयाग आय्यों की उपासना के स्तम्भ थे । उनका समस्त काल- 
विभाग, समूचा ज्योतिष, इन्हीं देनिक, मासिक, वार्षिक सत्रों के चारों 
ओर गँँधा हुआ है। बहुत से यज्ञों का चलन अब उठ गया है, कभी कभी 
विशेष आयेजन करके कोई धनिक व्यक्ति कर लेता है परन्तु आज से 
कई हज़ार वर्ष पहिले यह बात न थी। उस समय यज्ञ होते थे और 
बहुत होते थे । फिर भी ऐसा प्रतीत होता है कि उस समय भी कुछ 
यज्ञों का व्यवहार बन्द हो गया था । उनकी स्मृति थी, सम्भवतः उनका 
विधान भी कुछ लोगों को याद होगा परन्तु सामान्यतः बह उठसे गये 
थे । ऋग्वेद में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक यज्ञ को हमारे पृव॑जों 
ने ( नः पितरः ) किया था। इससे ध्वनि यही निकलती है कि जिस 
समय यह मंत्र लिखे गये उस समय स्यात्‌ इन यज्ञों का उतना प्रचार 
न था। कहीं कद्दी और भी पुराने समय का निर्देश करने के लिये 
नः पूर्वे पितर; ( हमारे पहिले के पूवेज-पुराने पृषेज ) कह्दा गया है । 
यह पुराने समय के यज्ञ पीछे के लिये आदश स्वरूप हो गये, जैसे 


( १४५ ) 


यथा विग्रस्य मन॒ुषो हविनिदेवाँ अ्रयज: कविसिः कतिः सन | 
एत्रा होतः सत्यतर तमद्यारने मन्द्रया जुल्दला यजर्र ॥ 
( ऋक्‌ १-७६,५ ) 


है अग्नि, जिस प्रकार तुमने मेधावी मनु के यज्ञ में हवियों से देवों का 
यजन किया था उसी प्रकार आज इस यज्ञ में करो। 


मनु के अतिरिक्त कई अन्य पितरों के नाम भी मिलते हैं। भिन्न- 
भिन्न मंत्रों में अंगिरा, ययाति, शगु, अथवो, दृध्यच्च, अत्रि और कण्व 
के नाम आते हैं। यह भी भूलना न चाहिये कि इनमें से कई नाम 
व्यक्तियों के नहीं वरन्‌ गोत्रों या ऋषि-कुडम्बों के हैं| अथवो, भगु, 
कण्व, अंगिरा--यह सब प्रसिद्ध याजक गोत्र हैं । इन लोगों के द्वारा 
बहुत से वेद मंत्र प्रकट हुए हैं, यज्ञयागादि की विधि ठीक की गयी है। 
इसीलिये इनके लिए स्थल स्थल पर बहुवचन का अयोग आया है :-- 

अज्विस्‍सेा नः पितरो नव॒खा अथर्वाणों सूरत: सेस्‍्यासाः । 

तेषां वर्य सुमतों यज्ञियानामप्ति भद्रे सोौगनसे स्याम ॥ 

( ऋक्‌ १०-१४,९ ) 

हमारे पितर अंगिरा, नवग्वा, अथर्व और भुयु ( यह सब शब्द बहुवचन 
में आये हैं ) सोमपान के योग्य हैं | हम सदा इन यज्ञियों की सुमति में रहें, 
हमारा सदा ( इनकी कृपा से ) कल्याण हो | 

ऊपर जो नवखर शब्द आया है उसकी व्याख्या ऋग्वेद (१०-६२,६) 
में इस प्रकार की गयी है :-- 

नवस्वों नु दशस्ो अ्लिरस्थम:-अन्विरों में नवग्व और दशग्व मुख्य 
थे | सायण ने भाष्य में लिखा है कि जो लोग नौ मद्दीने में यज्ञ समाप्त 
करके उठते थे वह नवग्व कहलाते थे और जो दस महीने में उठते थे 
बहू दशग्व कहलाते थे । इस अद्ञिरा गोत्र में सात महीने में यज्ञ समाप्त 
करने बाले होते थे, इसका भी प्रमाण मिलता है :-- 

प्र ससगु मृतधीति सुमेधां वृहस्पति मतिरच्छा जियाति । 
य थराज्लिरता नमसेपसद्योस्मभ्यं चिले वृषण रचिदा: ॥ 
( ऋक्‌ १०-४७, ६ ) 


( १५० ) 


मैं सत्यकर्म्मा सुमेधा आज्विरस ( अज्ञिरा का पुत्र अथवा अज्लिरा गोत्र में 
उत्पन्न ) बृहस्पति सप्तमु (सात महीने सें यश्ष समाप्त करने वाला ) हूँ। 
मुझको ( देव स्ठुति विषयक ) बुद्धि प्राप्त होती है। देवों का मुझ पर अनुअह 
होना चाहिये | मुझे भाँति भाँति का धन दो। 


अब यह तो निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इन सब 
पितरों ने अपने अपने समय में कोई एक ही यज्ञ किया था या अलग 
अलग प्रकार के यज्ञ किये थे। यह भी ठीक ठीक पता नहीं है. कि 
इनके यज्ञों में कितना कितना समय लगा। फिर भी कुछ कुछ संकेत 
है । और इनमें से कुछ यज्ञ किस उद्देश्य से किये गये इसका भी संकेत 
है, यथा :-- 
एहगमन्जपय: सोमशिता श्यास्थों थद्विरसों नया: । 
त एतमूे विनजन्त योनामथेतद्वच: परणयो वमन्नित्‌ । 
( ऋक्‌ १०-१०८,८ ) 
( पणियों के स्थान पर सरमा गयी थी । उससे उन्होंने कहा कि तू व्यर्थ 
आयी है। उसने उनको बताया कि ) यहाँ सोम पीकर मत्त अ्ज्ञिरस नवग्व 
आये थे, उन्होंने गठओं के समूह का विभाग कर डाला। इसलिये, हे 
परियो, तुमने जो यह कद्दा कि मैं व्यर्थ आयी इस वाक्य को थूक दो | 
सरवा ह यत्र सखिमिनकसवेरमिज्ञा सत्व्सिाँ अनुस्मन्‌ । 
सत्यं तदिन्द्रो दशमिर्दशस्खेः सूर्य बियेद तमसि जियन्तस्‌ ॥ 
( ऋक्‌ ३े-३९,५ ) 
जब मित्र इन्द्र ने अपने बलवान सखाओं नवग्वों के साथ घुटने के बल 
गऊओं का पीछा किया तो उन्होंने दस दशर्वों के साथ ( मिल कर ) सूर्य्य 
के अँधेरे में रहते देखा | 
ऋग्वेद के पाँचवें मंडल के ४५वें सूक्त के सातवें मंत्र में नवस्वों के 
दस महीने और १९वें मंत्र में दशग्वों के दस महीने का ज़िक्र आया 
है । दशम मंडल के ६२वें सूक्त में अंगिरसों से ( जिनमें नवग्व और 
दशग्ब सर्वश्रेष्ठ थे ) कई प्रार्थनाणें की गयी हैं । यथा 
य उद्दाजच्िपितरों गोमय॑ं वस्बुते नामिन्दन्परितत्सरे कलम । 
दीर्घायुलमड्विरसो वो अस्तु ब्रतिशाणीत मानव सुमेघल: ॥॥ (२) 


( १५१ ) 
ये झतेन सूर्यमारोहयन्दिव्य ग्रथयन्युथिवीं मातरंववि। 
सप्रजास्तमड्रिस्सो प्रो अस्तु अतिशम्णीत मानव छुमंघसर ॥ (३) 

हे सुमेधा अज्विरत, हमारे पित्तर, जो गऊ रूपी सम्पत्ति को ( पणियों द्वारा 
अधिकृत पर्वत को तोड़ कर ) लाये और (जिन्होंने) वल नामक (असुर) के 
परिवत्सर में (साल के , अथवा सकके, अन्त में) मारा, आप दीर्घायु दवों। मुझ 
मानव, के ग्रहण की जिये । 

हे समेधा अ्रन्निरस जिन्होंने ऋत के द्वारा सूर्य को आकाश में स्थापित 
किया, और माता प्थिवी के प्रथित ( यशस्वी ) किया, आप प्रजावान्‌ हों। 
मुझ मानव को ग्रहण कीजिये | 

इन सब बातों को मिलाकर तिलक ने यह निष्कष निकाला है (१ ) 
नवग्व और दशग्व अपने सत्रों को नो या दस महीने में समाप्त करते थे 
(२) इन सत्रों का उषा के देख पड़ने-- पी फटने-से संबंध था (३) यज्ञ 
करने वालों ने वर्ष के अन्त में इन्द्र को बल के हाथों गउओं के उद्धार 
करने में सहायता दी और (४) जिस जगह इन्द्र गठओं की खोज में 
गये, वहाँ उन्हें सूथ्य अंधेरे में रहते मिला । इन सब निष्कर्षों का परम 
निष्कर्ष यह दे कि यह यज्ञ भवप्रदेश में होते थे और उतने दिनों तक 
होते थे जितने दिनों तक दिन रहता था | कहां सात महीने तक दिन 
रहता था; कहीं दस महीने तक, कहीं नो मद्दीन तक | इसीलिये कोई 
ऋषि सप्तगु था, कोई नवगु, कोई दशगु । अन्य स्थलों में आठ या छ: 
या अन्य अवधियों तक दिन रहता होगा, इसीलिये एकाघ जगह अंगि- 
रसों को विरूप- नाना प्रकार के- कहा गया है। यह बातें इस बात 
को सिद्ध करती हैं कि आय्य लोग कभी धवप्रदेश में रहते थे । 

इन बातों पर विचार करने के पहिले यह देखना आवश्यक है कि 
बल कौन था, गउएं कोन थीं, वह कहाँ रक्खी गयी थीं और उनका 
उद्धार कैसे हुआ | निरुक्त के अनुसार वेदों में गझ शब्द कहीं तो सूझ्ये 
की किरणों के लिये आया है और कहीं जलधारा के लिये। यही अर्थ 
सायणादि भाष्यकारों ने भी माना है । जो बादल आकाश में छा जाता 
है वद किरणों को भी छिपा देता है ओर जब तक बरसता नहीं तब तक 
जलधारा को भी रोके रद्दता है । अतः इसमें दोनों प्रकार की गौएं क्रैद 


( (५२ ) 


रहती हैं । इस अन्धकारमय मेघ को ही इत्र, वल, अधि आदि असुर 
नामों से पुकारते हैं । अपने बज के प्रहार से, जिससे मह्दाराब, तुमुल 
घोष, गर्जेन, घरघराहट का नाद द्वोता है, इन्द्र इस असुर को मारते हैं, 
इसके गढ़ को ढहा देते हैं । इससे गडओं का उद्धार हो जाता है अथोत्‌ 
सूर्य का प्रकाश फिर दीखने लगता है और वृष्टि होती है । यह ऐसी 
कुंजी है. जिससे वेद के सैकड़ों मंत्रों का अर्थ लग सकता है।। अब 
देखना यह है कि इन अंगिरसों के यज्ञ में इससे काम चलता है या 
नहीं । में समझता हूँ किसी को भी यह मानने में आपत्ति न होगी कि 
यहाँ पर भी वही प्रसंग है। बल ने गडओं को ( सूय्ये की रश्मियों को 
तथा जलधाराओं को ) पकड़ कर क्लेद कर लिया है | हर साल द्वी ऐसा 
करता है | इसलिये पहिले से ही उपाय करना पड़ता है। दस महीने 
तक सत्र होता है । नवग्वु, दशग्वु तथा अन्य होता इसमें लगे रहते हैं । 
इस सत्र के प्रताप से इन्द्र को भी बल की प्राप्ति होती है । यही अंगि- 
रपों की सद्दायता है। इससे पुष्ट होकर इन्द्र बल का मारते हैं, गउनञओं 
को छुड़ाते हैं । सूय्य भी बादलों के पीछे अंधेरे में उन्हें मिलते हैं । यश्च 
प्रतिवर्ष किया जाता था और बषों के पहिले समाप्त हो जाता था, इसी- 
लिये कहा गया है कि वल को परिवत्सर--सत्न के अथवा वर्ष के अन्त 
में-मारा गया। यहाँ ऐसी कोई बात नहीं है जो ध्रुवप्रदेश से विशेष 
संबंध रखती है। कद्दीं नो दस महीने के दिन की कल्पना करने की 
आवश्यकता नहीं है । जिस मंत्र को तिलक उषा से विशेष संबन्ध 
दिखलाने के प्रमाण में पेश करते हैं बह भी कोई ऐसी बात नहीं 
कहता | वह मंत्र इस प्रकार है :-- 


ते दशसा; ग्रथमा यन्नगूहिरे तेनो हिन्चन्‍्तृपतों व्युष्टिपु । 
उथानरासी रुशरयोगुने महो ज्योतिषा शवतायों अर्गसा ॥ 
( ऋक्‌ २--३४, १२ ) 


वह दशग्व रूपी मरुदगण जिन्होंने पढिले यज्ञ किया प्रभातकालों में 
हमारी बुद्धि को प्ररित करें | जिस प्रकार उषा रात के अंघेरे को दूर करती है 


( १५३ ) 


उसी प्रकार बह यूय्य के ढंकने वाले वृत्रादि को हटाकर जगत्‌ को प्रकाशभान 
करते हैं। 
इन सत्रों का संबंध किसी कई महीने लंबे दिन और उसके पीछे 
आने वाली रात से नहीं था वरन्‌ ब्षा से था, यह बात निम्न-लिखित 
मंत्रों से भी प्रकट होती है । यह संत्र ऋग्वेद के पाँचवे मंडल के ४८ वें 
सूक्त से लिये गये हैं :-- 
विदा दिय्वो विष्पन्षद्विपुकवरायया उपसो अचिनो यु: | 
अपावत बजिनीरुत्स पाद्वि दुरोमानुतीदेत आत्रः ॥ ? 
अंगिरों के स्तव॒पाठ पर इन्द्र ने बज़ मारकर गउओं को छुड़ाया । उषा 


का प्रकाश चारों ओर छियक गया। अदधेरा दूर हुआ। सर्य्य ने मनुष्यों के 
द्वारों को खोल दिया। 


विसूर्य्यों अमरति न श्रियं सादोदियगं माता जानती यात्‌ । 
घनस्रणसो नद्यः स्त्रादो श्र्णा: स्थूणेव सुमिता इंहत दो: ॥ २ 
सूब्य ने अपने प्रकाश को ( ठोस ) पदार्थ की भाँति फैलाया है। प्रकाश 
के किरणों की माता ( उपा ), उस (सूस्य ) का आना जानकर जिस्तीर्ण 
अन्तरिक्ष से उदित द्वोती है। नदियाँ अपने किनारों को तोड़ती हुई बहती हैं। 
आकाश खम्भे की भाँति दृढ़ है । 
धिये वो श्रप्ठु दृधिपे सत्रपों यया तर देशसासों नवस्वा; | 
अया घिय्रा स्प्राम देवयोपा अया पिया तुतुर्यावात्येह/ ॥ ? १ 
है देवगण, हम तुम्हारी वही सब कुछ देने वाली स्तुति जल के निमित्त 
करते हैँ जिसे नवग्वों ने दस महीने तक किया था। इससे हम देवरक्षित होंगे 
ओर पाप को पार कर जाय गे । 
यह अन्तिम मंत्र तो नवम्बों के सत्र के तात्पय को बिलकुल ही 
खोल देता द्ै । दीघेतमा के आख्यान में भी तिलक को वहीं धुत्रप्रदेश 
निवास का संकेत मिलता है। दीघतमा की कथा महाभारत में भी दी 
हुई है । कहा जाता है कि उनके पिता का नाम डउचथ्य और माता का 
ममता था । वह जन्म के अन्धे थे। उनकी पत्नी का नाम प्रद्वेषी था। 
आल २० 


( १५४ ) 


उनके कई लड़के हुए। उनको खिलाते खिलाते तंग आकर लड़कों ने 
गंगा में बॉस पर रखकर बहा दिया। बहते बहते बह बलि के हाथ 
लगे। बलि के यहाँ उनको एक दासी से तथा बलि की पत्नी से कई 
लड़के हुए । ऋग्वद में इनकी कथा कई मंत्रों में आयी है । ऐसा प्रतीत 
होता है कि यह अश्विनों के विशेष रूप से ऋृपापात्र थे । इनसे संबंध 
रखने वाले कुछ मत्र नीचे दिये जाते हैं :-- 
उपरतुतिरोचथ्यमुरुष्येन्‍्मामामिमे पतत्रिणी विडुस्घाम्‌ | 
मामामेघो दशतयश्चितोधाक प्रयद्वां बद्धस्त्मनि सादतिक्ञाम्‌ | 
( ऋषक्‌ू १--१५८, ४ ) 
नमा गरबदयों मातृतमा दासायदी सुसमुवब्धमवाघधुः । 
शिरोयदस्य त्रैतनों वितक्षत्स्रयं दास उरो अंसावपिरध ॥ 
( ऋक्‌ १--१५८, ५ ) 
दीरघतमा मायतेयो जुजुवान्दिशमे युगे । 
ग्रपामर्थ यतीनां अद्माभवति सारथिः ॥ 
( ऋक २१--१५८, ६ ) 
[ जब ओऔचश्य ( उचश्य के लड़के ) के भरण-पोषण के बोझ से ऊब 
कर घरवालों ने उनको आग में काक दिया तब वह अश्विनों की कृपा से न 
जले, फिर जल में फेंक दिया उसमें भी वह न डूबे तब त्रेतन नाम के दास ने 
उनको घायल किया उसी की यह कथा है ] दे अश्विनों, यद्द चक्कर खाने 
बाले दिन रात मुझे दुःख न दे, यह दस बार जलायी हुई आग मुझे न 
जलाये, ऐसा न द्वो कि तुम्दारा सेवक ( तुमसे संबंध रखनेवाला ) में उचथ्य 
बंधा हुआ भूमि पर लोठता रहूँ । 
माता समान नदियां मुझे न डुबाये, जब कि दासो ने मुझे सिर ओंधा 
करके ढकेल दिया | ( यद्द तुम्दारी महिमा हे कि ) जैसे दास जैतन ने उसके 
( अर्थात्‌ औचशथ्य ) के सिर को घायल किया वैसे ही उसने स्वयं अपने वक्ष- 
स्थल और कंघे में मार लिया | 
मामतेय ( ममता का पुत्र ) दी्धतमा दसवबे युग में बुड़ढा हो गया | तब 
बद् जलों का, अ्र्थों के लिये यतियों का, ब्रह्मा सारथी हुआ | 
पद्दिले दो मंत्र तो सरल हैं। दूसरे मंत्र में प्रैवमकानाम आया 


( १७५ ) 


है | इसी से मिलता जुलता नाम त्रित है जो ऋग्वेद में कई जगह थाया 
है । कथा यह है कि अप्रि ने यज्ञ में गिरे हुए हव्य को धोने के लिये 
जल से तीन देव एकत, द्वित और त्रित बनाये | जल से बनने के कारण 
यह आप्त्य हुए । आप्त्य जल पोते समय कुएं में गिर पड़े । असुरों 
को जच्च इसका पता चला तो उत्होंने कुएं का मूँह बन्द कर दिया पर 
ब्रित किसो न क्िसी प्रकार निकल आये । इन्होंने और भी कौशल 
दिखलाया है, यथा :-- 
सपिश्याययायुप्रानि विद्वानिन्द्रेषित आप्त्यो अभ्ययुध्यत । 
बिशीर्षा्ं समरश्मि जघन्त्रान्लाष्ट्रस्य चित्रि; सझ्जे त्रितो या। | 
( ऋक १०-८,८ ) 
इन्द्र की प्ररणा से आप्त्य पिता के शह्मों को लेकर लड़ा। फिर उसने 
सप्तरश्मि ( सात किरण वाले ) त्रिशिरस्क ( तीन सिरवाले ) मुर त्वाष्ट ( त्वष्टा 
के पुत्र ) को मारा ओर गउएं छुड़ा ले गया । 
स॒इृद्ासं तुत्रीखं पतिरद्द॑न्यछक्ञ॑ त्रिशीर्षाएं दमनन्‍्यत्‌ । 
अस्य त्रितोन्द्रोजस। वृधानो विषा वराहमयों अग्रया हन ॥ 
( ऋक्‌ १०--९९,६ ) 
उन्हीं इन्द्र ने लड़ाई में भयंकर शब्द करने वाले बृत्र को मारा। तीन 
सिर छः आँखवाले त्वष्टा के पुत्र को मारने की इच्छा की। किन्तु इन्द्र के 
श्रोज से दृद्धि को प्राप्त हुए तित ने लोहे के समान नख वाली अंगुली से बराह 
को ( जल पूर्ण मेघ को ) मार दिया। 
बहुत सम्भव है--कम से कम ए० सी० दास का ऐसा ही अनुमान 
है--कि त्रित का हो नाम जैतन हो ! यद्यपि त्रित अग्निपुत्र देव हैं और 
त्रेतन दास है, फिर भी दीघंतमा की जीवन घटनाएं कुछ कुछ बोनों के 
जीवन में घदी थीं | 
पीछे दीघतमा विषयक तीसरा संत्र दिया गया है उसकी व्याख्या 
के संबध में मतभेद है । पहिला मतभेद्‌ तो युग के अथे के विषय में है । 
साधारणत: लोग ५ वर्ष अर्थ लगाते हैं, जो वेदांग ज्योतिष के अनुकूल 
है। इस प्रकार इसका यह अर्थ हुआ कि दीर्घतमा ५० वे में बुड्डा 
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हो गया | उन दिनों के लिये ५० वर्ष कम अवश्य है परन्तु जो व्यक्ति 
इस प्रकार सताया गया हो उसका ५० ब्ष में ही बुड्ा हो जाना असबा- 
भाविक बात नहीं है । अस्तु, बुड्ढे होकर उन्होंने क्या किया ? अन्तिम 
वाक्य बड़ा टेढ़ा है। साय्ण के अनुसार अप, जल, का अथ कम्में-- 
बदि्क यज्षयागादि- है और यति का अथ है प्राप्त करने वाला। अतः 
कुल का तात्पय्णे है, अपने फलों को प्राप्त करने वाले । कम्मों का अद्यास- 
ह॒शा सारथी हुआ--अथांत्‌ कम्मों के फलों के पास पहुँचाने वाला 
हुआ अर्थात्‌ देवत्तर को भ्राप्त हुआ । यह अश्विनों का उसके लिये 


प्रसाद था । 


तिलक को यह अर्थ अमिमत नहीं है | बह युग का अथ मास करते 
हैं और इसके लिये बहुत से प्रमाण देते हैँ । हम उस सारे शाज्ार्थ को 
दुद्दराना नहीं चाहते | तिलक के अनुसार इस मंत्र का यह अर्थ हैः 
दीर्घतमा दसवें महीने में बुड्ढ़ा हो गया था और अपने गन्तव्यस्थान को 
जाने वाले जलों का ब्राह्मण सारथी हो गया अथात्‌ जहां जलजा रहा 
था वहां उसके साथ गया । दीघतमा से सम्बन्ध रखने वाला एक मंत्र 
है जो ऋग्वेद में दो जगह आया है, प्रथम मण्डल के १४७ व सूक्त में 
३ रे स्थान पर तथा चौथे मण्डल के ४ थे सूक्त में १३ वें स्थान पर । 
वह मंत्र यह कहता है कि उन पर दया करके अग्नि ने उनके अन्धेपन 
को दूर कर दिया | 


अब इस अआख्यान को एक तो किसी ऐेतिहासिक व्यक्ति का इति- 
वृत्त मान सकते हैं | हज़ारों बरसों में बहुत सी बाते जुड़ गयी होंगी पर 
यह हो सकता है कि उचथ्य ओर ममता को दीघेतमा नाम का 
जन्मान्ध लड़का रहा हो | बह अश्विनों का उपासक होगा । अन्धा 
होने के कारण घरवालों ने उसे बहुत सताया होगा पर वह बचता गया 
होगा । इन्हीं सब विपत्तियों को झेलते मेलते वह्‌ ५० वष में हो बुड़्ढा 
हो गया । कम्मंठ मनुष्य था, लोग उसका आदर करते थे, इसलिये 
देवतुल्य माना जाने लगा (या उसके मरने पर लोग उसकी देवबबत्‌ 
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अवतिष्ठा करने लो ) | पर यह भी द्वो सकता है कि इस कथा में किसी 
प्राकृतिक दग्विषय का रूपक बांधा गया है। तिलक तो कहते हैं कि 
यहाँ सूर्य का नाम दीर्घतमा है। वह दस महीने तक चमकने के बाद 
बूढ़े हो गये । फिर जलों, अन्तरिक्षस्थित जलधाराओं, के साथ उनके 
गन्तव्यस्थान समुद्र को चले गये अर्थात्‌ क्षितिज के नीचे चले गये । 
उनके पुनः उदय द्वोने को अग्निद्वारा उनको दृशष्टिदान कहकर बतलाया 
गया है। मेरो समर में यह कष्ट कल्पना है। दीर्घतमा सूथ्य हों और 
युग का अथ मास हो तब भी इतनी ही बात आती है कि वर्षा में वह 
बादलों से छिप गये, फिर वर्षा के अन्त में उदय हुए | 

त्रित की कथा भी इस बात का समर्थन करती है । त्रित को अ्प्नि 
ने बनाया । वह कुएं में, जहाँ अन्धकार रहा होगा, गिर गये पर बाहर 
निकल आये | उन्होंने पिता--अप्रि--के तेजोमय या विद्युन्मय, बिजली 
स्वरूपी, अख्र से काम लेकर शझुर को मारा, जलपूर्ण बादल को नख 
से फाइ डाला और गउओं का--सू्य की किरणों या जलघाराओं का 
--डद्धार किया। बृत्र बड़ा शोर करने वाला, गरजने वाला था। असुर 
ने सूथ्य की सातों किरणों को चुरा लिया था, इसीलिये वद सप्तरश्मि 
कहलाया । सम्भवत:ः वर्षा के तीन मह्दीनों की प्रचण्डता के कारण उसे 
तीन सिर वाला कहा है | जब तीन सिर हुए तो छः आँखें हुई ही या 
यह भी हो सकता है कि इन तीन महीनों में सूय्य के छः नक्षत्र निकल 
जाते हैं, इसलिये उसे छः आँख वाला कहा हो | इससे तो यही स्पष्ट 
होता है कि इस उपाख्यान में भवप्रदेश की कोई बात नहीं है। एक 
शंका फिर भी रह जाती है। यदि यहाँ केबल वर्षों के अन्धफ्ार का ही 
जिक्र है तो सूथ्य को दीघतमा-गहिरे अंधेरे में रहने वाला-क्यों 
कहा? यह उपाधि तो धुत्रश्नदेश में ही ठीक होती | अब ठोक लगने को 
तो चाहे जो ठीक लगे पर वेद में अन्धकार और बृतादि असुरवाची 
शब्द मेघ के ही पय्योय होकर प्रयुक्त हुए हैं। ऐसे स्पष्ट प्रयोग के 
मिलते हुए तक लगाना अनावश्यक है । हम इस सम्बन्ध के दो एक 
प्रमाण देते हें :-- 


( ऐैणट ) 


नये दिव: पृथिव्या अन्तमापुर्न मायामिधनदां पर्यभूवन्‌ । 
युजं वर्ज वृषभश्यक्र उन्‍्द्रो निज्योतिया तमसो गा अदुच्षत्‌ ॥ 
जब जल आकाश से पृथिवी पर नहीं गिर और इस घनदा को अज्नादि 
से परिपूर्ण. नहीं किया, तब इन्द्र ने अगना वज्र उठाया और ज्योतिरहित 
अन्धकार € बादलों ) से गऊ को दुह्ा ( जल गिराया )। 
अपामतिष्ठदरुणद्वर तमोन्‍्तर्वत्रस्थ जररेपु पर्वतः । 
अभी मिन्द्रो नद्यो वमिशाहिता विश्वा अनुष्ठा: प्रवणेषु जिन्नते ॥ 
( ऋक्‌ १-५७, १० ) 
जल की धारा को अन्धकार ने रोक लिया था। बादल बृत्र के पेट में 
था। जल को वृत्र ने ढंक लिया था, परन्तु इन्द्र ने इन विश्वव्यापी जलों को 
पृथ्वी के नीचे से नीचे भागों तक गिरा दिया । 
इस प्रकार के ओर पचासों मंत्र मिलेंगे और ऐसा स्यात्‌ एक भी 
स्थल नहीं मिलेगा, जहाँ सामान्य राज्नि का अन्धकार या बषों का 
अन्धकार अथ करने से काम न चल सकता हो। ऐसी दशा में खेँचा- 
तानो करके दूसरा अरथ करने की आवश्यकता नहीं है । 
पहिले मंडल के १६४ बे सूक्त के १२ वे मंत्र में वर्ष का इस प्रकार 
वर्णन है :-- 
पत्चपादं पितर द्वादशाऊति दिव आह: परे चर्धे पुरीषिणस | 
अथे ये अन्य उपरे विवक्षर्ं सप्तनके पछर आहंरपितम |। 
लोग कहते हैं कि आकाश के उधर वाले ( दूर वाले ) आधे में द्वादश 
आक्ृतिवाला पाँच पाँव वाला पुरीषी ( भाप से ढंका हुआ ) पितर है । यह 
दूसरे कहते हैं कि इधर वाले आधे मे सात पहिये ओर छः घुर वाले रथ में 
विचक्षण ( दूरदशीं ) बैठा है । 
तिलक कहते हैं कि इस एक मंत्र में दो विभिन्न प्रकार के वर्षों का 
ज़िक्र है । पदिले आधे में धुवप्रदेश का ब्ष है। है तो बढ द्वादशाकृति, 
बारह महोने बाला, परन्तु डक्षके पाँ: पाँच हैं, अथात्‌ ऋतु पाँच ही हैं । 
वह पुरीष से ढंक गया है, इसका भावाथ यह है कि उस समय दस 
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महीने तक द्वी व्यवहार दृष्टि से बर्ष की गणना होती थी और इस 
अवधि में दो-दो महीने के पाँच ऋतु होते थे! इसके बाद सूथ्य पुराष 
से ढक जाता था; जल के भाष से ढेंक जाता था, जल से ढंक 
जाता था अर्थात्‌ क्षितिज के नीचे जाकर अदृश्य हो जाता था। 
दूसरे आधे में सप्तसिन्धव का वर्ष है। इसीलिये यह दूसरे- यह जो 
सामने हैं, अथीत्‌ इस काल के मनुष्य- कहते हैं, ऐसा प्रयोग है । यहाँ 
षडढर--छः घुरे, छः ऋतुओं का जिक्र है। यह सूथ्य विचच्षण है, दूर- 
दर्शी है अर्थात्‌ उस सूथ्य की भांति आँघेर से ढंका नहीं है । बहू सूथ्य 
किसी पदिले युग की स्मृति मात्र रह गया है, इसलिये वह आकाश के 
उधर वाले--दूरवाले--आधे में रहने बाला बताया गया है, यह सूख्य 
प्रतिदिन देखा जाता है इसलिये इसका स्थान आकाश के इधर वाले 
आधे में बतलाया गया है । 

विचार करने से यह व्याख्या ठीक नहीं जेंचदी। यह माना कि सूझ्णे 
दस महीन के बाद क्षितिज के नीचे चला गया पर सब मनुध्य तो दो 
महीने तक बेहोश पड़े नद्दीं रहते थे। उनको वो जाड़ा गरमी का अनु- 
भब होता ही होगा, छिर इन अंधेरे दो महीनों में उन्होंने ऋतु क्‍यों नहीं 
माना ? ऋतु रहा होगा और उनको भोगना पड़ा होंगा। फिर पाँच 
ऋतु गिनने का कोई कारण नहीं है। पुराने भाष्यकारों ने तो यद्‌ कहा 
है कि कभी कभी वषो और शरत्‌ कभी कनी हेमन्‍त और शिशिर, को 
एक गिन लेते थे | वषा और शरत्‌ के रूप में तो काफ़ी भद है पर द्ेमन्त 
ओर शिशिर का मिलाया जाना अस्वाभाविक नहीं है । ऐततेरय श्ाह्मण 
ओर वैचिरीय संहिता भी इस मत का समथन करते हैं । इन बातों को 
ध्यान में रखते हुए दास यह थे करते हूँ कि साल के दो भाग थे । एक 
भाग वह था जिसमें वषों ऋतु अन्तभूव था, उस समय सुख्ये पुरीषी 
था । दूसरे भाग में वर्षो बीत चुका था अतः सूझ्य विचक्षण था । 

यह मत भो मुझे समीचं।न नहीं जेंचता | दो भाग तो हुए-मंत्र 
स्वयं दो अधों का उल्लेख करता है--परन्तु यदि मंत्र की पहिलो पंक्ति 
में बष के घवा वाले भाग का ज़िक्र था तो उस एक आधे में तो पाँच 
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ऋतु हो नहीं जाते थे | इसी प्रकार वर्ष के दूसरे आधे में छः ऋतु नहीं 
होते थे । यह भी दो सकता है कि पहिली पंक्ति में बर्ष के पूर्बांधे का 
ज़िक्र है जो बषो ऋतु को लेकर ५ महीने का होता होगा और दूसरी 
पंक्ति में उत्तराध का, जो सात महीने का होता होगा | पहिला आधा 
चैत्र से श्रावण तक और दूसरा भाद्र से फागुन तक द्वोता होगा । पहले 
के अन्त में सूथ्य पुरीषी और दूसरे में विचक्षण होगा । तब फिर मंत्र 
का अर्थ होगा : वर्ष द्वादशाकहृति ( बारह महीनों वाला ) और पडर 
( छः ऋतुओं बाला ) है । उसका पूबार्थ पंवषाद (पाँच मद्दीनों बाला) 
ओर पुरीषी है तथा उत्तराध सप्ततक्र ( सात महीनों वाला ) और विच- 
क्षण है । सायण ने इसका भाष्य इस प्रकार किया है : कुछ लोग कहते 
हैं कि सब को प्रसन्न करने वाला, अथच पितर, पाँच ऋतुओं ( देमन्त 
शिशिर को एक मानकर) के कारण पंचपाद, बारह महीनों वाला द्वादशा- 
कृति, दृष्टि से सबको तुष्ट करने बाला होने से पुरीषी, संवत्सरचक्र द्युलोक 
के उधर वाले अर अर्थात्‌ अन्तरिक्त के ऊपरी भाग में रहने वाले 
सूस्णे के आधीन है; दूसरे लोग कहते हैं कि छः ऋतु रूपी धघुरों वाले 
आर सात किरणों से या अयन ऋतु मास पक्ष अद्दोरात्र मुहृत से सात 
पहियों वाले रूवत्सर के अधीन विचक्षण अर्थात्‌ विविध दर्शी सूख्य 
है | अथात्‌ कुछ लोग कहते हैं कि काल की गति सूय्य के अधीन है 
ओर दूसरे लोग कहते हैं कि सूथ्य काल गति के अधोन है | 

यह अथे भी विषय के अनुकूल है। इनमें से कोई भी अथ ऐसा 
नहीं है जिसमें विषय से बहुत दूर जाकर ऐसी कल्पना करनी पड़े 
जिसके लिये प्रत्यक्ष समथन मिलना कठिन हो और इधर उधर के छिपे 
हुए संकेतों का आश्रय लेना पड़े । अतः इस मंत्र से भुव श्रदेश निवास 
का कोई प्रमाण नदी मिलता । 





अधघोनोट 
जिस प्रकार वैदिक आयश्ये सात लोक और सात आदित्य मानते थे उसी 
प्रकार पारसियों के यद्वां भी सात कइबरे ओर सात अधिष्ठाता माने जाते देँ । उनका 


( १६१ ) 


ऐसा विश्वास है कि एक ही अहुरमज्द सप्तता होकर इन सात लोको का शासन करता 
है । इन सात असुरों को अमेषस्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते है। सातो कशवरों 
के नाम अजूहे-सवहे, फ्रदघफुझ--विदधफ्श, वौरुबरेर्ति---बूरुजुरेश्त, ख्वनिरथ, 
हेतुमन्त, अशि और चिस्त है और इनके सातो अखुरों के नाम बहुमनो, अशवहिर्त, 
क्षत्रवेय, स्पेन्त आर्मेति, होवेताठ और अमरताट हैं । भूलोंक का नाम ख्वनिरथ है। 
इसके स्वामी ज़त्रवेय है। जल और प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों में 
दिखलाया गया है बेसा ही अवेस्ता में वर्णित है | कही तो ख्बरेनो के प्रकाश के लिये 
आतर (अग्नि ) और अजि (अहि ) दहाक में लड़ाई होती है; कही अपीष 
बषों को रोक लेता है, तिशत््य उससे लड़ते हैं। पहिले हार जाते है, फिर यज्ञ से 
बल प्राप्त करके उसे अपनी गदा, अग्निरूपी वाजिश्त, से मारतें हैं और फिर मस्तों 
के बताये मार्ग से जल बह निकलता है । 

त्रैतन की कथा खवेस्ता में भी है। वह जिस रूप में है उसमें त्रेतन और 
त्रित आप्त्य दोनों की कथाओं का मेल है। इससे भी अनुमान होता है कि त्रैतन 
और त्रित आद्य एक ही है। अवेस्ता के अनुसार थौतान आश्व्य से अजि दहाक 
( अहि देत्य ) की, जो त्वाप्ट्र की भाँति तीन सिर और छ आँख वाला था, चतुष्कोश 
बरेण ( वरुण-आकाश ) मे लड़ाई हुई | थे तीन ने अहि को मार डाला । 


आाण २१ 


श्ोगणेशाय नमः । 


१०+--दीफ्रिरजरक--- 
व्याकरण कौ उपकुमणिका । 
वर्ण निशा ये । 
डे हे 
१] श्रष्टउ, क ख ग, इत्यादि एक एक को वणण कहते है। वण 
दो प्रकार के हैं , स्वर ग्रथवा अच, व्यत्लन अथवा इल । 


(्‌ 
स्वर वणा | 


२] अआइईजउऊककऋलस्ट एएओ ओ इन्दी तथोदण वर्यों' 
को स्वर कच्ते हैं | स्वर तीन प्रकार के हैं, इुसस्‍्व, दोर्घ और पछ्ूत । 
अद् छ ऋ ल्‍्ड, इन पांच वर्णो' को हस्व खर और एक मातिऊ 
कहते हैं। आ ई ऊ कह ए ऐ ओ ओर, इन आठ वर्यो' को दोध स्वर 
छपर दिमाचिक कहते हैं। आ३ ई३ ऊ३ ऋ३ च्ट३ ए३ एऐ३ ओछ औ३ 
इन नव तीन अक्क वालों के छ्ूत खर ओर चिमाजिक कहते हैं | 
€न चारों हुखों के प्रत्येक अठारह २ भद जानना । ओर प्रत्येक 
पांचों के बारह २ सोद जानना | शथा, हस्व उदास झअननासिक्र। 
हस्व गनदात्त अनुनासिक । हस्व स्वरित अनुनासखिक । हसख उद्यात्त 
निरमुनासिक । हस्त अनदात्त निरनुनासिक । हग्व स्वरित निरन- 
नाझिक्र। ढोध ओर पज्ञुत इन दोनों का सौ इसी प्रझ्र र से जानना ! 
आर ऊिसो बरों की व्यज्ञन आर किसो झा ब्यद धयों कहते है, इसका 
भेद यह है कि जो व स्वर को सहायता चाइते ४ अर्थात ख्र के 
बिना जिड्डों का उच्चारण नहों हां सत्ता वे वणग व्यक्यव अजमाजिक 
ग्रोर ऋुल कच्े जाते के ओर जो जगा व्यसन को सदागता बिना उच्चारण 
में आते है वे वग स्वर आर अच कहक्ाते ए, आर हऋम्य, कीप, और 
प्वत स्वर अथवा अच कहे जाते है, इसके सेद थे ७, जिन स्व॒रों के 
छच्चारगा मे थोड़ा काल लगता हे व हुच्च कहलाते है शोर 
जिनके उच्चाग्ण मे इससे दूना बान्य लगे से हो साइना टू, 
गत घचिनहों के उच्चारण में तिगुना काल लगे ते प्लुत एहइलाते है 

१्‌ 


पन्द्रहवां अध्याय 
प्रवग्ये 


कई ऐसे यज्ञ हैं जिनके विधान से इस बात का अनुमान किया जा 
सकता है कि वह किस समय किये जाते थे । ऐसे दी सत्रों में प्रवग्य है, 
जिसका वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण में है। यह सोमयज्ञ के पहिले होता था 
और लगातार तीन दिन तक चलता था । संक्षेप में इसकी प्रक्रिया यह 
है कि यज्ञवेदी पर मिदट्टी का एक गोला वृत्त बनाया जाता है। यह 
मिट्टी गधे ( खर ) की पीठ पर लाद कर लायी जाती है और इस बृत्त 
को भी खर कहते हैं। इसके ऊपर मिट्टी का एक विशेष प्रकार का घड़ा 
रखते हैं जिसे धर्म या महावीर कहते हैं । यह घड़ा खब गर्म किया 
जाता है, फिर दो शफों ( लकड़ी के टुकड़ों ) की सहायता से उतारा 
जाता है और इसमें कुछ गऊ का दूध और कुछ ऐसी वकरी का दूध 
जिसका बच्चा मर गया हो डाला जाता है । फिर इसमें का प्रायः सब दूध 
आहनीय अप्मि में डाल दिया जाता है। जो थोड़ा सा बचता है उसे 
होता खा जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण इस यज्ञ की यह व्याख्या करता है 
कि घड़े में का दूध बीज है और अप्रि देवों का गर्भ है । इसीलिये अप्नि 
में दूध को डालते हैं कि इससे प्रजनन हो | तिलक कहते हैं कि ऐसा 
प्रतीत होता है कि ध्रुवप्रदेश की लंबो रात के पहिले यह यज्ञ होता 
होगा । इस लंबी रात में यज्ञादि कम्म बंद हो जाते थे, सूम्ये भी अदृश्य 
रहता था। पर कुछ महीनों के बाद सूय्य भी निकलता था, यज्ञ भी 
आरम्भ हो जाते थे। इस प्रवग्य सत्र में दूध रूपी बीज से तात्पर्य 
सूय्य या यज्ञ से है जो कुछ काल के लिये गर्भ में चल्ला जाता था 
अथात्‌ छिप जाता था, फिर उत्पत्ति होती थी अधथात्‌ सूर्य या यज्ञ का 
फिर जन्म होता था । उस अवसर पर जो मंत्र पढ़ा जाता है. उससे भी 
इस मत की कुछ पुष्टि सी होती है। वह मंत्र यद है :- 


( १६३ ) 
आ दशमिविवस्तत इन्द्र: कोशबचुच्यवीत्‌ खेदया त्रिवतादिव: ॥ 
( ऋक्‌ ८--६१, ८ ) 

विवस्वत्‌ के दस के साथ अपने त्रिबृत्त वज्र से इन्द्र ने आकाश का कोश 
गिरा दिया। 

इसका अर्थ वह यह निकालते हैं कि सूय्य के दस महीनों के बाद 
अर्थात्‌ दूस महीने के लंबे दिन के बाद इन्द्र ने अपने वञ् से आकाश में 
स्थित जलों की वालटी को उलठ दिया। आकाश में स्थित जल से 
जलधारा से तात्पय्ये नहीं है, बरन्‌ अन्तरिक्ष की अमू्ते तरंगों से | यह्‌ 
गिर जाती हैं और इनके साथ सूर्या भी गिर जाता है, अथान्‌ छिप 
जाता है। दो महीन के लिये रात हो जाती है। 

यह व्याख्या ठीक नहीं है । पहिले तो इस मंत्र का अथे भी दुसरे 
प्रकार से क्रिया जाता है। सायण भाध्य यों करते हैं कि यज्ञ करने 
वाले की दसों अंगुलियों की याचना से ( अर्थात्‌ हाथ जोड़कर प्रार्थना 
करने पर ) ( प्रसन्न होकर ) इन्द्र ने अपनी तिहरी फ्रिरणों स आकाश 
के बादलों को फाड़ दिया। इसका अथ तो यह हुआ कि इन्द्र ने वृष्टि 
कर दी । चाहे यह कहिये कि दस महीने बात जाने के वाद वर्षो हुई, 
चाहे यह कहा जाय कि यज्ञकता की उपासना से तुष्ट होकर ऐसा हुआ, 
पर आकाश की बालटी के उलटने या गिरा देने का अर्थ तो पानी 
बरसना ही हो सकता है, दो महीने तक अधरा रहना अथोपय सूस्य का 
छिप जाना नहीं । 

अपने सत की पुष्टि में तिलक दो प्रमाण देते हैं। एक तो इसके 
ठीक पहिले का मंत्र है :-- 

दुदान्ति सप्तेकायुपद्रा पंद्ज हतत: । 
तीय॑ सिन्‍्धोरधिस्वरें ॥ 

सात एक को दूहते है, दो पाँच को उत्पन्न करते हैं, समुद्र (या नदी ) 
के शब्दायमान किनारे पर | 

तिलक इसका अर्थ यह लगाते हैं कि सात द्दोता मिलकर एक अथोव्‌ 


€ १६४ ) 


उषा को दूहते हैं, उससे दो अथात्‌ दिन रात उत्पन्न होते हैं, उनसे पाँच 
ऋतु (दस महीने के दो-दो मास वाले पाँच ऋतु) उत्पन्न दवोते हैं । सायण 
के अनुसार इस मंत्र का संबंध प्रवग्य यज्ञ से है। जिस किसी नदी के 
तट पर ऋषि यज्ञ करता होगा वहाँ सात ऋित्विज मिलकर धर्म ( मिट्टी 
के घड़े ) को दूहते हैं । उनमें से दो दो श्रतिप्रस्थाता अध्वयु पाँच दूसरों 
अथीोत्‌ यजमान, ज्रह्मा, होता, अमग्रभ्नि और अस्तोता की सृष्टि करते हैं 
( अर्थात्‌ यह पाँच उनके पीछे आते हैं )। यह्‌ व्याख्या ठीक प्रतीत 
होती है और आगे के मंत्र से संत्रद्ध भी श्रतीव होती है । 

डनका दूसरा प्रमाण ऋग्वेद के सातवें मंडल के १०१ बें सूक्त का 
ध्था मंत्र दै :-- 

यर्मिन्विश्वानि भुवनानि तस्थुस्तिल्रों द्यावास्रधा सखुराप: । 

त्रयथः कोशास उपसेचेनासों मध्च श्चोतन्त्यस्ितों विस्प्शम ॥ 

जिसमें सब भ्रुुवन स्थित हैं, तीनों लोक जिसके अधीन हैं, त्रिधा जल 
जिससे गिरता है, सीचने वाले तीनो बादल जिस महान के चारों ओर मीठा 
जल बसति हैं| [ तीन प्रकार के जल और बादल का अर्थ सायण ने उत्तर, 
पूर्व, ओर पश्चिमवर्ता लिया है। दक्षिण से बादल आकर वर्षा नहीं होती । 
मेष पूव , पश्चिम या उत्तर का कोना लिये ही प्रायः आता है। ] 

यहाँ वो साधारण जल और बृष्टि का ही वर्णन है, अन्तरित्त में 
सथ्चार करने वाले अदृश्य बादलों और जलों तथा उनके साथ प्रवाहित 
होने वाले सूय का कोई चर्चा नहीं प्रतीत होता । इसके आगे का मंत्र 
इस बात को और भी स्पष्ट कर देता है : 

इंदं बच; पर्जन्याय स्व॒राजे हृदो अस्लन्तरं तज्जुजोपात्‌ । 
मयोभुवों वृष्टयः सनन्‍लस्मे सुपिप्पला ओपधीरदेवगोपा: ॥ 
यह वचन अपने प्रकाश से दौप्तिमान पर्जन्य के लिये किया जाता है, 


यह उनको द्वदयंगम हो और पसन्द शआ्राये । उनके प्रसाद से हमारे लिये 
सुख देने बाली वृद्ि हो और देवगोपा ( देवरक्षित ) ओपधियां फल युक्त हो | 


अब यदि यहां भी पजन्य का सामान्य अथे-मेघ या तदधिष्ठाता 
देवता-छोड़ कर तिलक के अजुसार व्याख्या की जाय और अन्‍्तरिक्त में 
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प्रवाहित होने वाली किन्ही अरृश्य धाराओं की कल्पना की जाय तो 
यह मानना पड़ेगा कि जब अँधेरा छा जाता था और सूय्य छिप जाता 
था उस समय ओषधियों के फलने फूलने के दिन होते थे। यह 
अप्राकृतिक बात है और अग्राहद्य है । तिलक के मत में एक और दोष 
है। इन्द्र की महिमा इस लिये गायी जाती है कि वह बृत्र, बल आदि 
असुरों को मार कर अन्धकार को दूर करते हैं और प्रकाश फैलाते 
हैं घर यदि श्रवम्य के समय पढ़े जाने वाले मंत्र का अर्थ वही हो जो 
तिलक करते हैं तो यह कद्दना पढ़ेगा कि दूस महीने के बाद इन्द्र ने 
स्वयं अंधेरा कर दिया ! 

अतः यदि प्रवग्ये सत्र का यह भाव है कि यज्ञ या सूच्य कुछ काल 
के लिये अन्तहिंत हो जाता है तो उसका लक्ष्य ध्रव प्रदेश की लंबी रात 
से नहीं किन्तु वर्षा ऋतु से ही हो सकता है। एक और प्रकार से भी 
इस मत की पुष्टि होती है। शुक्ल यजुर्वेद के २६ वें अध्याय में प्रवग्यापि 
सम्बन्धी मंत्र हैं । इनकी संख्या चौबीस है। इनमें जहां इन्द्र, मित्र, 
वरुण, अयेमा; बृहस्पति, विष्णु से शम--कल्याण की प्रार्थना की गयी 
है, वहाँ १० वीं कण्डिका में कहा है: 

शं नः कनिक्रददेव: पर्जन्यों अभिव्र्गतु 

हमारे लिये देव पजन्य कल्याणकारी ( होकर ) वर्षा करें। 

यहां पजन्यदेव के लिये कमिकदत खूब कड़कड़ाता, गरजता 
हुआ--विशेषण आया है। इसका उद्देश्य वषोकालीन मेघ ही हो 
सकता है | फिर १२ वीं करिडका में कहा है:-- 


शे नो देवीरभिएय झापो भवन्तु पीतये शेयोरमिसवन्तु नः ॥| 


दौपष्यमान जल हमारे अभिषेक ( स्नान ) और पान (पीने ) के लिये 
कल्याणकारी हों । ( जल ) हमारे रोगों के शमन तथा भयों को दूर करने के 
लिये गिर । 


यहाँ भी वृष्टि का ही प्रसह्ध है । 


लनभभनगनगमर 


सोलहवां अध्याय 
72 वासमयनस्‌ 


तिलक स्वयं भी कहते हैं कि प्रवग्ये से सम्बन्ध रखने वाले मंत्र बहुत 
स्पष्ट नहीं हैं, अर्थात्‌ इतने स्पष्ट नहीं हैं कि उनसे यह बात ठीक ठीक 
निकाली जाय कि वह ध्रुव प्रदेश से सस्बन्ध रखते हैं या नहीं। परन्तु 
कुछ ओर सत्र हैं जिनकी व्याख्या में ऐसी द्विविधा नहीं है। उनमें से 
गवामयनम्‌ है। यह एक वार्षिक सत्र था अर्थात्‌ इसको पूरा करने में 
प्राय: एक साल लगता था। ओर भी कई वार्षिक सत्र थे पर उनका 
समय विभाग गवामयनम्‌ू--गउओं के माग या चलने-से मिलता 
जुलता था। मेंने ऊपर कहा है कि इसमें प्रायः एक साल लगता था। इस 
“प्रायः” का अर्थ तथा इस सत्र का साहास्म्य इस अवतरण में मिलता 
है जो ऐतरेय ब्राह्मण में मिलता है । इससे मिवता-जुलना वर्णन तैत्ति- 
रीय सहिंता में भी मिलता है :-- 

गावों वे सायायव | झर्कों हुयालि स्िशार्लातापां दशये सासि 
शफा; अ्र॑ंगागयवार्थत | ता अब्वन्‌ सस्भे काग्राया दी ज्ञाघ: बादाम तसु- 
चिष्ठामेति । ता या उदति्ंसाया एता भ्भिश्योद्य दा; समागविस्यास: 
संवत्सरमित्यासत वासायब्रद्धया शुयावि ग्राइवत | ता एवास्पूपस ऊर्ज 
स्ुन्वंस्तस्मादुता: स्वाद हन्यायोत्तरसुततिप्टत्यूथ ययुन्यत्‌ सर्वस्पप्तों वे 
याव: ग्रेयार सर्वस्य चाल्तां यता; । सर्वस्य ग्रेमार्ण रर्बस्प चारुतां 
गच्छाति ये एवं वेद । 

६ ऐतरेय ब्राह्मण-४, १० ) 

इसका अर्थ यह है : >दमको खुर और सींग निकल आये इसलिये 
गउओं। ने यज्ञ किया | दगव' महीने में उनको खुर ओर सींग निकल आये। 
उन्होंने कहा जिस लिये हमने यज्ञ किया था वह प्राप्त कर लिया, अब उठें। 
जो उठ गयीं वह सींग वाली हुईं | जिन्होंने यह सोचा कि हम साल पूरा कर 
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लें उनकी सींगें उनकी अशभ्रद्धा के कारण चली गयीं । वह बेसींग वाली रहीं । 
उनको ऊर्ज ( शक्ति ) प्रात हुआ | सब ऋठुओं को प्रात करके अर्थात्‌ बारहों 
महीने यज्ञ करके बह ऊर्ज के साथ उठीं। ( इस प्रकार ) गौएं सब की प्रेमा- 
सस्‍्पद हुई, सबसे उन्हें चारुता मिली (सबने उन्हें सजाया)। जो ऐसा जानता 
है वह सबका प्रेमास्पद होता है, सब से चारुता पाता है। 


इसी लिये मैंन ऊपर कहा था कि यह सत्र प्रायः एक वर्ष में समाप्त 
होता था। इस अबतरण से बिदित दोता है कि कुछ गठओं ने दस 
महीने में ही समाप्त कर दिया, कुछ वारद महीने तक लगी रहीं । तैत्तिरीय 
संहिता का कहना है कि यज्ञ चाद्दे दस मद्दीने में समाप्त किया जाय चाहे 
बारद्द महीने में फल एक ही दे । इसका किसी ने कारण नहीं बतलाया 
कि एक ही यज्ञ की ममाप्ति के संबंध में दो वैकल्पिक विधान क्‍यों हैं । 
ऐसा पहिले से ह!ता आया है, बस यहा कहा जाता है । 


तिलक कहते हैं कि तैत्तिरीय तथा ऐनरेय संहिता के रचयिताओं 
तथा भाष्य और टीका करने वाज़ञों को यह पता नहीं था कवि उनके पूर्वज 
कभी प्र॒व प्रदेश में रहते थ। गऊ शब्द वेदों में मो-पशु के सिवाय 
प्रकाश की किरणों और जल की घाराओं के लिये भी आता है। कहीं- 
कहीं इसका प्रयोग उपा या उपा से सम्बद्ध दिन-रात के लिये भी हुआ 
है | यहाँ, चिलक के अनुसार, यही अर्थ है। दिन राव दस महीने तक 
चलते गये | इसके बाद रात आ गयी, चलना बन्द हो गया। यह तो 
पुराने निवासस्थान की स्घृति हुईं । जब सप्रसिन्धव में आकर बसे तो 
वह कठिनाई न थी, पूरे बारह महीने तक दिन रात चलते रहे। इसी के 
अनुसार जब वह लोग ध्रुव प्रदेश में रहते थे तो सत्र को दस महीने में 
समाप्त करना पड़ता था, जब सप्तसिन्धव देश में आये तो सन्न को 
फैला कर वारह महीने में करने लगे, यय्यपि कुछ लोग अब भी पुरानो 
प्रथा का अनुसर ५ करके दस महीने की ही अवधि मानते थे। इस प्रकार 
दस ओर बारह महीने को संख्या का तो कुछ अर्थ निकल आया परन्तु 
कई बातें अब भी वेसी ही रह गयीं । गउओों ने किसों उद्देश्य को सिद्धि 
के लिये यज्ञ किया था । वह उद्देश्य क्या था ? खुर और सींग से क्‍या 


( शेइ८ ) 

तायय्ये है ? यदि गऊ का अर्थ दिन रात है तो दिन-रात दस महीने 
तक चल कर किस सुखद परिणाम पर पहुँचे ? दो महीने के लिये घोर 
अन्धकार से अभिभूत दो जानातो यज्ञ फल की प्राप्ति नहीं कद्दा 
जा सकता ९ 

वेदों में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक अमुक ने इस यज्ञ को 
किया । यह बात दो प्रकार से कद्दी गयी है | कहीं तो ऐतिहासिक इति- 
वृत्त बतलाया गया है! “ अमुक उद्देश्य से मनु ने यह यज्ञ किया ? ऐति- 
हासिक बात हो सकती है| सचमुच ऐसी घटना हुईं थी या नहीं, इसके 
जाँचने का हमारे पास कोई साधन भले हो न हो पर ऐसा होना अघ- 
म्भव नहीं है। परन्तु जहाँ यह कहा गया है यावरों अयजंत -गचओं 
ने यज्ञ किया- तो वहां ऐतिहासिक घटना का उल्लेख हो ही नहीं 
सकता। गहठएं यज्ञ नहीं कर सकतीं। उनका यज्ञ करना प्रकृति के 
प्रतिकूल है । अतः गउओं के यज्ञ करने की वात अथेवाद है । ऐसा कह 
कर यज्ञ की महदा बतलायी गयी है। इससे तात्पय्य यह है. कि 
यदि गऊ भी इस यज्ञ को करे तो उसको अमुक अमुक फल्न प्राप्त हो 
सकता है । इससे यज्ञ करने वाले को प्रोत्साहन मिलता है । गवामयनम्‌ 
के संबंध में हमने एऐतरेय संहिता से जो अवतरण दिया है उसके अंत 
में कहा ही है कि जो इस बात को जानता है अर्थात्‌ जो इन गउओं की 
भांति यज्ञ करेगा वह भी उनकी ही भांति लोगों का ग्रेमास्पद हो 
जायगा । आर उनसे चारुता प्राप्त करेगा । अतः यहाँ गठओं का अर्थ 
अहोरात्रादि करने की आवश्यकता नहीं है। इसे अथंवाद मानना 
चाहिये और यह सममना चादिये कि मनुष्यों ने यज्ञ किया। उद्देश्य 
यह था कि गडओं को खुर ओर सींग निकल आये । दस महीने के 
यज्ञ के बाद यद उद्देश्य सिद्ध हुआ । खुर और सींग निकले। पर 
कुछ लोग बारह मद्दीते तक यज्ञ करते गये । फलतः खुर और सींग तो 
चले गये पर ऊजे-बल-की प्राप्ति हुईं। यह लोग भी दशमासिकों की 
भांति लोकशत्रिय हुर। इसका अथ्थ तो यह समर में आता है कि 
लोगों ने बषों के लिये यज्ञ क्रिया। दस महीने के यज्ञ के बाद 
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वर्षारम्भ में नये बादल देख पड़े । यह बादल आकाश में इधर उधर 
जठते थे, इनकी फटी कोर खुर सींग जैसी प्रतीत होती थी। कुछ लोग 
उस्र समय यज्ञ बन्द्‌ कर देते थे । अब बादल तो आ हो गये, वर्षो 
होगी ही, ऐसा मानकर उठ जाते थे। परन्तु कुछ लोग मेघद्शन मात्र 
से सन्तुष्ट न होते थे। बादल आकर भो तो चले जा सकते हैं। 
अतः वह यज्ञ जारी रखते थे । फलतः कटे छाँटे बादल लुप्त हो जाते 
थे--ख़ुर ओर सींग गिर जाती थीं--और उनकी जगह सारे नभो- 
मण्डल पर छा जाने वाले बादल आ जाते थे। इन बादलों में 
ऊज शक्ति, अन्नादि उत्पन्न करने की शक्ति , होती थी। यह दूसरे 
याजक पूरे साल भर तक यज्ञ करके उठते थे। इस यज्ञ के फल 
स्वरूप बृष्टि हुई, घनधान्य की व्रृद्धि हुईं, इस लिये यज्ञ करने वाले जनता 
के स्नेह पात्र हुए। आगे भी जो इस यज्ञ को करेगा वह यह फल पायेगा । 
दास की इस व्याल्या में कोई खींचातानी नहीं प्रतीव होती, जैसी कि 
तिलक की व्याख्या में है। उनको एक ही छोटे से आख्यान के दो पास 
पास के वाक्यों को समम्ाने के लिये कई हजार वषे पीछे जाना पड़ता 
है और फिर भी आख्ूयान के कई अंशों का कोई सन्‍्तोषजनक अथ नहीं 
निकलता | अतः इस सत्रया इसी प्रकार के अन्य वार्षिक सत्रों से 
भ्रवप्रदेश के पक्त की पुष्टि नहीं होती । 

तिलक ने रात्रिसत्रों की ओर भी ध्यान आकर्षित किया है। कई 
ऐसे यज्ञ हैं. जो रात्रिसत्र या रात्रिक्रतु कहलाते हैं। यह नाम यह्‌ 
बतलाता है कि यद्‌ यज्ञ रात में किये जाते ये | इनमें से कोई एक रात 
में समाप्त होता था, कोई द्में, पर सबसे लंबा सत्र सौ रात्रि तक जाता 
था । मीमांसकों का मत है कि यहां रात्रि का अथथ दिन करना चाहिये । 
यदि यह्‌ मान भी लिया जाय तब भी यह प्रश्न रह जाता है कि यह 
सन्न अधिक से अधिक सौ रात्रि ( या सौ दिन या सौन दिन-रात ) तक 
द्वी क्‍यों द्वोते थे । आचीन म्रंथकारों ने तो न यह प्रश्न उठाया है, न 
इसका उत्तर दिया है। तिलक ने प्रश्न भी उठाया है और उत्तर भी दिया 
है । वह कद्दते हैं कि यह सौ रात का सत्र धघरवश्रदेश के किसो ऐसे प्रदेश 
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की याद दिलाता है जहां सात महीने तक दिन होता था। एक-एक 
महीना सबेरे संध्या में चला गया। अब तीन महीने के लगभग बच 
गये । यद्द बहां को लंबी रात हुईं। यदि ३६५ दिन का वर्ष माना जाय तो 
९५ दिन बचे । इसी से यह क्रतु सो रात ( या रात दिन ) तक चलता 
है। यह लंबो रात बहू समय था जब कि इन्द्र की बृत्र, बल आदि 
असुरों से लड़ाई होतो थी। यह केसे हो सकता था कि इन्द्र तो युद्ध में 
व्यस्त हों और उनके उपासक हाथ पर हाथ धरे बैठे रहें। उधर इन्द्र 
लड़ते थे, इधर यज्ञ करके लोग उनको सोमपान कराते थे, उनका प्रोत्सा- 
हन करते थे, यशोंगान करते थे । 

इस विषय में हमको इतना ही कहना है कि हम पहिले अध्यायों में 
देख चुके हैं कि इन्द्र और वृत्रादि को लड़ाई वो काल से सम्बन्ध 
रखती थी, धुव्रप्रदेश से नहीं। अतः यह सतन्न बषों के तीन महीनों में 
किया जाता था। तिलक ने लाट्यायन श्रौत सूत्र से एक वाक्य उद्धत 
किया दै जो रात्रिसत्रों का समय बतलाता है । वह वाक्य यदद है :-- 

समाप्ते वा संवत्सरे राजिसत्रेपु राजान॑ क्रीगीयु: | 

वर्ष ( अर्थात्‌ वार्षिक घत्र ) के समात्त होने पर रात्रि-सत्रों में राजा (सोम) 
को माल लिया जाय | 

वाषिक सत्र गवासयन दस महीने पर समाप्त हो सकता था जब कि 
गठओं को सींग और खुर निकल आते थे। उसके बाद वषों होगी और 
रात्रि सत्र होते रहेंगे । उसी समय सोम मोल लेने का आदेश है । 

ऋग्वेद में इन्द्र को शतक्रतु कद्दा है। इसका एक अथ तो है सो 
अथात्‌ सैकड़ों शक्तियों वाला अर्थात बड़ा बलबान और विभूति-मान । 
दूसरा अर्थ है सौ यज्ञों वाला। विलक का अजुमान है कि चूँकि इन्द्र के 
लिये शतरात्र यज्ञ होता था इसलिये वह शतक्रतु कहलाते हैँ । यह अनु- 
मान ठीक प्रतीत होता है । पुराणों में कहा गया है कि जो सौ अश्वमेष 
यज्ञ करता है वह इन्द्र पद पाता है। अश्वमेधघ भी सोम सत्रों में से ही है 
पर उसकी अवधि घोड़े की यात्रा के ऊपर निर्भर करने के कारण अ- 
निश्चित है । सम्भवतः यह पौराणिक विश्वास वेदिक काल की इस प्रथा 
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की स्प्रति है कि इन्द्र के लिये यज्ञ करने वाले सौ रातों तक सत्र किया 
करते थे । अवेस्ता में वेरेथन्न को मेषहे सतोकरदे--सत (शत-सौ) 
शक्तियों वाला मेष (मेढ़ा) कहा है । ऋक्‌ ८--२,४० में कद्दा गया है 
कि मेध्यातिथि की सहायता के लिये इन्द्र मेष बने थे । 

तिलक का अनुमान है कि सतोकरहे का अर्थ सौ शक्तियों वाला 
नहीं वरन्‌ सौ कतुओं ( यज्ञों ) वाला है। यह सौ दिन रात जब कि 
यज्ञ होता रहता था इन्द्र के लिये गहरी लड़ाई के दिन थे। लड़ाई का 
कुछ अनुमान इस मंत्र से होता है :-- 


अध्वर्यवों यः शर्तं शम्वरस्य पुरो विभेदाश्मनेव पूर्वी: | 
ये कचिनः शतमिन्द्र: सहस्तनमपावपद्धरता सेाममस्मे ॥ 
( ऋक २-१४, ६) 
हे अध्वयु ओ, जिस इन्द्र ने शम्बर के सो पुराने पुरों के वज्॒से तोड़ 
डाला, जिसने वर्ची के सो-हज़ार, बहुत से, लड़के मार डाले, उसके से।म 
पिलाओ । 
शंवर का अर्थ है जल को ढकने वाला । यद्दी शब्द जादू दोना 
करने वालों की बोली में सामरी हो गया। यह शंवर आदि असुर क्‍या 
करते थे यह इसी मंत्र के चार मंत्र आगे बतलाया गया है। उसमें 
( ऋक्‌ २--१४,२ ) में अध्वर्यओं से कहा गया है कि वद्‌ उस इन्द्र को 
सोम पिलावें “यो अपो वज़िवांस वृत्र जघानाशन्येव वृक्षम्‌ ? जिसने 
पानी को ढंकने वाले बृत्र को उस प्रकार मारा जिस प्रकार विजली डूृपे 
को मार डालती है। यह शब्द इस बात को स्पष्ट कर देते हैं कि जिन 
सौ दिनों तक रात्रि सत्र होता रहता था उनमें इन्द्र उत्तरी धुतप्रदेश की 
सौ दिनों की छंबो रात के अंधेरे से नहीं बरन्‌ वर्षा के काले बादलों से 
ओर उनके घिर आने से उत्पन्न अंधेरे से लड़ते रहते थे । पुरों को तोड़ने 
के कारण ही इन्द्र के पुरभिद्‌ और पुरंदर नाम पड़े । 
किसी समय सभी आय्यों में वर्ष की गणना दस महीने की 
होती थी, जो कि भ्रव प्रदेश के दस महीने के लंबे दिन के कारण दी 
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हो सकता था, इसके प्रमाण में तिलक यह बात पेश करते हैं कि रोमन 
ब्ष के पिछले चार महीनों के नाम सेप्टेम्बर ( सप्तम मास ), आक्टोबर 
( अष्टम मास 3), नावेम्बर ( नवम मास ) और डेसेम्बर ( द्शम मास ) 
हैं । यदि मान भी लिया जाय कि रोमन लोग आय्ये थे तो भी यह बात 
समम में नहीं आती कि ध्रुवप्रदेश में दस द्वी महीने का वर्ष क्यों हो। 
यदि वह लोग अपने लंबे दिन का ठीक ठीक विभाग करके उसके दस 
महीनों में बॉठ सकते थे तो रात को इसी प्रकार दो महीनों में बाटने सें 
कौन सी बाघा थी ? यह तो था ही नहीं कि रात लगते ही वह घोर 
मूछों में पड़ जाते थे और फिर नये दिन के उदय होने पर ही जागते 
थे । जब वह इस आपधेरे में जागते रह कर रात्रिसत्र करते थे, और इस 
लंबी रात को दिनों में बाँटने की क्षमता रखते थे, तो फिर महीनों में 
क्यों नहीं बाँट पाते थे और व की गणना में इन दो महीनों को क्‍यों 
नहीं जोड़ते थे ? कद्दा जाता है कि न्यूमाने रोमन पश्चाड़ का सुधार 
किया । इसके विषय में दो जनश्रुतियां हैं| प्छूटाकने न्यूमा के जीवन- 
चरित में लिखा है कि कुछ लोग कहते हैं कि उसने वर्ष में, जो उसके समय 
तक दस महीने का होता था, दो महीन जोड़े, दूसरों का कहना है कि 
उसने दो पिछले महीनों को वर्ष के आरंभ में कर दिया | तिलऋ पहिली 
कथा को ठीक मानते हैं । इमारी समझ में दूसरी ठीक है। न्यूमा के 
पहिले वर्ष मार्च से आरम्भ होता होगा । तब सेप्टेम्बर आदि चार 
महीने सचमुच सातवें, आठवें, नवें और दसवें मास रहे होंगे। इनके 
बाद जनवरी और फरवरी आते हूांगे। न्‍्यूमा ने बे को जनवरी से 
आरमस्म किया। इससे संप्टेम्बर आदि के नाम तो वहो पुराने रह गये 
पर इनके स्थान नवें, दसवें, ग्यारहर्वे और वारहर्व हो गये । 


सत्रहवां अध्याय 
बैदिक आ्राख्यान 


( के ) अवरुद्ध नल 


वेदों में सैकड़ों कथाएं भरी पड़ी हैं । इनमें से कई तो परिवर्धित 
ओर परिवर्तित रूप में पुराणों में मी आगयो हैं और गाँव गाँव में फेल 
गयी हैं, कुछ का ऐसा प्रचार नहीं हो सका । इन आख्यानों की व्याख्या 
कई प्रकार से हो सकती है और हुई है। इन पद्धतियों को आध्यात्मिक, 
आधिदेविक और आधिभौतिक कह सकते हैं। आध्यात्मिक व्याख्याता 
ऐसा मानता है कि वेद मनुष्य को सोक्षमार्ग बतलाने के लिये प्रकट हुए 
हैं। कहीं कहीं तो मोक्त का उपदेश स्पष्ट रूप स दिया जाता है, कद्दीं कहीं 
किसी कथा का रूपक बाँधा गया है । अध्यात्मवादियों के अनुसार बहुत 
से मंत्रों में सत्य, धम्म आदि की महिमा गायी गयी है और अधम्म, 
असत्य आदि की निन्‍्दा की गयो है। आधिदेविक व्याख्याकार ऐसा 
मानता है कि देव दैत्यादि को सत्ता वस्तुतः थी और दै । सृक्ष्म देहधारी 
होने के कारण हमको सामान्यतः इनका साक्षान्‌कार नहीं होता । यों भी 
कह सकते हैं कि जो मद्राशक्ति -उसको ईश्वर कहिये या किसी और 
नाम से पुकारिये--इस जगत्‌ का परिचालन कर रही है वह अनेक 
रूपों में अभिव्यक्त हो रहो है। वही वायु नाम से हवा बद्दाती है, वद्दी 
अप्नि नाम से जनाती है, वद्दी ब्रह्मा नाम से रुजन करती है, बच्दी सूये 
नाम से प्रकाश देती है, इत्यादि । प्रत्येक वेद मंत्र किसी अवसर विशेष 
पर किसी ऋषि के द्वारा प्रकट हुआ है और उसका समुचित ढंग से 
उपयोग करने से तत्तत्‌ दैवी शक्ति जागतो है और काम देती है । कोई 
देव विशेष पुरुष वर्ग में हो या ख्री वर्ग में, उसको उन मंत्रों का, जिनके 
द्वारा उसकी शक्ति उद्बुद्ध की जाती है, देवता कहते हैं । इिन्दी में 
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देवता का प्रयोग एँलिंग में भो हो जाता है पर वह बस्तुतः खीलिंग शब्द 
है और शक्ति के अर्थ में ही प्रयुक्त होता है। शक्तिधारियों को लिंग-भेद 
से देव या देबी कहना चाहिये । इन्द्र, अभि, वरुण देव हैं, उषा देवी हैं 
परन्तु जिन मंत्रों का अम्रि या इन्द्र या उषा से सम्बन्ध है उनके साथ 
यह कहा जायगा कि इस मंत्र की देवता उषा हैं, इसकी देवता अभि हैं, 
इसकी देवता इन्द्र हैं क्योंकि इन मंत्रों में उन शक्तियों का आह्वान होता 
है जिनको इन्द्रादि में पुजीभूत मानते हैं या इन नामों से पुकारते हैं । 

आधिभौतिकव्रादी भी दो प्रकार के होते हैं । कुछ तो ऐतिहासिक 
कहलाते हें । ऐतिहासिकों का मत है कि जिन लोगों को देव दैत्य आदि 
कहा गया है वह सचमुच भले या बुरे मनुष्य थे। उनके पराक्रम की 
स्मृति लोकबुद्धि पर अपनी गहिरो लीक छोड़ गयी और सैकड़ों हज़ारों 
वर्षों के हेरफेर में वह देव-रैव्य कहलाने लगे। देवों के वास्तविक या 
काल्पनिक गुणों पर मुग्य होकर लोग उनकी पूजा तक करने लगे । 
अधिभूतवादियों में दूसरी शेली यास्क और दूसरे नेरुक्तों की ऐै। यह 
लोग प्रत्येक मंत्र को किसी प्राकृतिक दग्विषय का वर्शन मानते हैं। 
प्राचीन नेरुक्त इन मंत्रों में या तो अँधेरे और उजाले की लड़ाई, सवेरे 
के समय अँघेरे को ठालऋर उषा का निकलना, सूर्य का उदय होना, 
आकाश में धूमना, पाते हें या बादलों का घिरना, सूखा पड़ना, बिजली 
चमकता, मेघ गजन, वषों, नदियों में बाढ़ आना, देखते हैं। कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों को यहाँ वबसन्‍त और जाड़े के संबर्ष की ध्वनि मिलती 
है। तिलक ने इन्हीं मंत्रों में भुव-प्रदेश के टग्विषयों के वर्णन की 
छाया पायी है । 

इन शेलियों में कौन सी शेली ठीक है यह नहीं कहा जा सकता। 
इस प्रश्न का उत्तर प्रत्येक सनुष्य अपनी बुद्धि के अनुसार देगा। जो 
श्रद्धालु मनुष्य शुद्ध अध्यात्म या अधिदैववादी है वह जहाँ तक व्याख्या 
कर सकेगा करेगा, जहाँ बुद्धि काम न करेगी वहाँ यह मान लेगा कि 
यह विषय गम्भीर है, सामान्य बुद्धि इसका ग्रहण नहीं कर सकती, 
जिसकी बुद्धि यज्ञ यागादि कम्मोनुष्ठान और योगाभ्यास द्वारा परिष्कृत 
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दोगी बद सममक सकेगा ऐतिहासिक का भी मार्ग कुछ हद तक सरल 
है। परन्तु जो मनुष्य नैरुक्त शेल्री पर चलना चाद्वता है या इस शैली को 
ओर शेलियों के साथ मिलाना ठोक सममता है उसका मार्ग कठिन है। 
बह किसी मंत्र को यह कह कर नहीं छोड़ना चाहेगा कि इसका विषय 
अरृश्य है या केवल योगी के सममने योग्य है। 

एक ही म्ञ का कई प्रकार अर्थ केसे हो सकता है उसका एक 
छोटा सा उदाहरण पर्याप्त है। इन्द्र ने वृत्र को मारकर गडओं को 
छुड़ाया, यह कथा बार बार आती है। वृत्र का अर्थ है ढकने वाला । 
दशेनों के अनुसार अवियया या अज्ञान ने अन्तःकरण को ढक लिया है, 
यही जीवात्मा के बन्धन का कारण है । गो शब्द दाशनिक परिभाषा में 
इन्द्रियों के लिये भी आता है और वाणी का भी नाम है। अतः इस 
वाक्य के कम से कम इतने अर्थ तो हो ही सकते हैं :-- 

(१ ) ज्ञान ने अज्ञान को दूर कर दिया और इन्द्रियों को जो इस 
अविद्या के कारण क्रेद थीं अथाव्‌ विषयाभिमुख जाने के लिये विबश 
थीं मुक्त कर दिया या ग्वस्थ कर दिया | अब वह इन्द्र अथात्‌ ज्ञान को 
प्रेरणा के अनुसार चलने लगीं। प्रकाश की किरण के अथं में गो को 
लेकर कह सफऊते हैं कि ज्ञान ने अविया का नाश कर दिया और प्रकाश 
की किरणों मुक्त हो गयीं अथान्‌ आत्मा अपनी स्वयंज्योति, अपने स्वरूप 
में स्थित हो गया । यहाँ ब्ह्मज्ञान द्वारा मोत्तसिद्धि का उपदेश है । 

(२ ) धर्म ने अ्रधम्म को जीता और वाणी को मुक्त किया। 
जब तक समष्टि में, समाज में, अधम्म रहता है तब तक वाणी का 
दुरुपयोग होंता है ! वह पारमा्थिक विषयों की सेवा में प्रयुक्त न होकर 
भौतिक त्रिषयों के पीछे चलती है | अब वह फिर सदुपयोग में लगी। 
अथवा जब व्यक्ति ने धम्मे से अघम्म को, सत्य से असत्य को 
जीवा तो उसकी वाणी मुक्त हुईं, उसकों क्रियाफलाश्रयित्व प्राप्त हुआ । 
जो उसके मुँह से निकला वह हुआ | योग दर्शन कहता है कि सत्य के 
अभ्यास की चरम सीमा में ऐसा द्वी दोता है । यहां घम्म या सत्य का 
माहतत्म्य दिखला कर उसके लिये प्रेरणा की गयो है । 
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(३ ) इन्द्रनामक देव ने बृत्र नामक दैत्य को मारा अथोत्‌ उन 
दिव्य, लोऋद्दितकर, शक्तियों ने जिनका सामूद्दिक नाम इन्द्र है उन 
लोक संतापकारी शक्तियों को, उन उपद्रबों कों, शमनन किया जिनका 
सामूहिक नाम बृत्र है ओर उन शक्तियों को, जो धघनधान्य को इद्धि 
करने के कारण गउ कदलातो हैं, मुक्त कर दिया | 

(४ ) इन्द्र नामक महाशक्तिमान पुण्यात्मा नरेश ने बृत्र नामक 
बलवान और दुष्ट राजा को मार डाला और उन गडओं को, जिन्हें व्‌ 
छूट ले गया था, छुड़ा लिया | 

(५ ) प्रकाश ने अन्धकार पर विजय पायो, रात गयो दिन आया 
ओर सूय्य की किरणों देख पड़ने लगीं । 

(६ ) बादल फटे और जल धारा फूट पड़ो या सूय्ये की किरणें 
जो छिप गई थीं किर देख पड़ी । 

(७) धुब प्रदेश को लंबी रात समाप्त हुई और उषा का उदय 
हुआ । इनमें से कई अर्थ एक में मिलाये भो जा सकते हैं | यह सम्भव 
है कि (४) ऐतिहासिक घटना सत्य हो और किसो वास्तविक 
मानव इन्द्र ने किसी वास्तविक सानव बृन्नकों सारा द्रो। उसी को 
लेकर एक ओर तो (५), (६ ), (७ ) में से किसी एक हम्विषय का 
(या युगपत्‌ सब का) वर्णन क्रिया गया हो और दूसरों ओर उसो रूपक 
में (१), (२) और ( ३) के आध्यात्मिक या आधिभौतिक तथ्यों को 
भी कद्द दिया हो । 

यद्यपि कौन सा अर्थ लिया जाय यह अपनी अपनी श्रद्धा और 
रुचि पर निभर करता है फिर भी साधारणतः यह देखने का 
प्रयत्न किया जाता है कि मंत्रों को कद्दां तक निरुक्ति हो सकती है। 
सम्भव है कि यद्द शेली वस्तुस्थिति से बिपरोत हो। एक मत तो 
यह है ही कि वेद उन अर्थों का द्वो प्रतिपादन करते हैं जिनको मनुष्य 
अपनी बुद्धि से न्ीीं निकाल सकता। अमुक यज्ञ करने से अमुक 
फलकी भ्राप्ति द्वोगी यह बात मनुष्य किसो अन्‍्जेषण से नहीं पा 
सकता । यज्ञ करने पर फल द्वोता है या नहीं इसको जाँच 
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की जा सकतो दै परन्तु यज्ञ किसी ज्ञात अकार से नहीं ढूँद 
निकाला जा सकता । इसी लिये मीमांसा दशन में जैमिनि कहते 
चोदना लक्षणोउथोंधर्ममः | तद्बचनादाम्मायस्य आ्रासाण्यम्‌ू---घम्मे का 
लक्षण है चोदना, यह प्रेरणा कि ऐसा करो; वेद का प्रामाश्य इसी खत 
में है कि वह ऐसी प्रेरणा करता है । वेद कदता है कि अमुक यश्ष करो.। 
इस लिये उस यज्ञ का करना धम्म है। उस यज्ञ के करने से जो लाभ 
बेद बतलाता है वद्द लाभ सचमुच होता है , इस लिये वेद आमारिक है। 
यह तक अकाट्य है । थदि सचमुच वेदविहित यज्लों से निर्दिष्ट फलों 
की प्राप्ति होती है तो #िर और कुछ कहने छुनते को जगह नहीं रह 
जाती । जिस मनुष्य का ऐसा विश्वास या अनुभत्र है उसके लिये चेद्‌- 
मंत्रों को प्राकृतिक हगिवषयों का वर्णेन करने वाली कविताओं का संगअद्द 
बताना बेद का अपमान करना है। सूख्यदिय हुआ, भ्रभात हुई, रात 
हुईं, अंधेरा हुआ, सूखा पड़ा, पानी बरसा, सर्दी पड़ी यह बातें मनुष्य 
आप जान लेता है, इनको बताने के लिये ईश्वर को कष्ट करने की 
आवश्यकता नहीं है | यदि कुछ पुराने कवियों ने इन बातों का सुन्दर 
बर्णन किया है तो उनकी कविता पढ़ी जा सकती है, उसका रसास्वाद 
किया जा सदता है, उप्तकी पूजा नहीं को जा सकती । 

यह बात ठोक है परन्वु उन लोगों में भी जो वेद को परम श्रद्धा की 
दृष्टि से देखते हैं और उसको श्रुति और अपोरुषेय मानते हैं, नेरुक्त 
शैली चली आ रदी है। निरुक्त को गणना वेद के छः अंगों में है। 
यास्क ने बहुत से देवादिवाची शब्दों के प्राकृतिक अथे किये हैं. और 
परम आस्तिक सायण ने भो इस पद्धति को स्वीकार किया डै। 
पाश्चात्य विद्वानों के सामने, जिनके लिये वेद धम्मे का आधार नहीं है, 
व्याख्या का दूसरा मार्ग दी नहीं है । 

तिलक का कदना दै फि यह मार्ग प्रशस्त है परन्तु अब तक इसका 
पूरा पूरा उपयोग नहीं हो सकता। भारतीय नैरुक्त केवल भारत के 
जलवायु. सूर्य, दिन-रात, ऋतुकम आदि से परिचित थे इस लिये चह्द 


सब मंत्रों का अर्थ इन्हीं बातों पर घटाते थे। फश्चिम वालों का 
आ० रे 
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भौगोलिक ज्ञान इनसे अधिक जिस्तृत था पर उनका ध्यान मध्य एशिया 
या वायव्य यूरोप पर केन्द्रीभूत रहता था । दोनों असफल हुए । अब 
जब कि यह सिद्ध द्वो गया है.कि एक ऐसा समय था जब धुत्र प्रदेश में 
रहना सम्भव था तो मंत्रों के अथ को ठीक ठीक समझने की कजी 
इमारे द्वाथ में आ गयी दहै। कई कथाएँ ऐसी हैँ जो अन्यथा किसी 
प्रकार समझ में आ द्वी नदीीं सकतीं । 

उदाहरण के लिये इन्द्र और बृत्र की कथा लोजिये । इन्द्र का बृत्र, 
बल, शुष्ण आदि दैत्यों को मार कर गठओं अथोत्‌ जलों या प्रकाश 
की किरण्णों को सुक्त करना सै #ड़ों मंत्रों का विषय है | पर जिन लोगों 
ने यद्द अर्थ लगाया है वह कह्दीं-कऊद्दी असफल हां जाते हैं क्योंकि जिस 
बादल-बषों, दिन-रात से वह परिचित थे उस पर मंत्र घटते नहीं। 
फिर, प्रत्येक मंत्र में एक द्वी राग का अलाप सुनते-छुनते जी ऊब जाता 
है। आखिर आजऊल भी यह बातें द्वोती हैं, इस पर कवि लोग रचनायें 
भी करते हैं पर न तो इन दृश्यों के पीछे कोई पागल हो जाता है, न 
यह कविता का एक मात्र विषय है, न ऐसी कत्िता अन्य कपिता से 
विलज्ञण मान कर पुजती ही है। यदि यद्ध मान लिया जाय कि उन 
दिनों यज्ञ-याग होते थे अतः इन बातों का अधिक महत्व था, फिर भी 
कई बातें अंधेरे में रह ही जाती हैं । 

तिलक कहते हैं कि इन्द्र और बृत्र के युद्ध में इन्द्र की विजय से 
चार परिणाम युगपत्‌ निकलते बतलाये गये हैं: (क) गउओं का उद्धार 
(ख ) जलों का उद्धार (ग) उषा का उदय ओर (घ) सूर्य का 
डद॒य । उषा के उदय के उपरान्त सूच्य का उदय होता अवश्यम्भावी 
मान लिया जाय, वब भी (क), ( ख ), और ( ग ) रह जाते हैं । 
यदि गो शब्द का अर्थ जल किया जाय तो ( क ) और (रख) में कोई 
भेद नहीं रह जाता परन्तु बहुत से स्थलों पर अंधेरे को दृटा कर प्रकाश 
के निकलने का उल्लेख है। अतः यह मानना चादिये कि इन्द्र के द्वाथों 
जल ओर प्रकाश दोनों पर से पदों दृटा। अब यह सोबने की बात है 
कि इन बातों के साथ उषा के उदय दोने का क्‍या सम्बन्ध दो सकता 
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है। यदि बृत्र अन्धकार और बादल का नाम है तो वह जब भी घिर 
आयेगा प्रकाश को ढक लेगा और उसके गर्भ में जल होगा । अतः 
उसके फटने पर प्रकाश और जल का उद्धार द्वोना कद्द सकते हैं । परन्तु 
ठीक प्रभात के समय ज्षितिज पर बादल का होना नित्य के अनुभव की 
बात नहीं है। ऐसा कभी कभी दी होता है, अतः बादल के नाश होने 
पर उषा का उदय होना आकस्मिक सी बात है जो साल में दो चार 
बार ही द्वोती होगी। ऐसी दशा में वेदों में इसका इतना विस्तार से 
ऐसा वर्णन क्रि जैसे वृत्रवघ के बाद उषा का उदय होना अनिवाय्य रूप 
से होता ही है समर में नहीं आता । यदि वेद अनिवाय्यता नहीं भी 
दिखलाते तो भी बादलों के हटने और उषा के देख पड़ने का साथ जैसा 
बह दिखलाते हैं वेसा सामान्यतः वर्षा में देख नहीं पड़ता । 

ऋग्वेद के द्वितीय मण्डल के पन्द्रहवं सृक्त के छठे मंत्र में 
कहा है :-- 

सेाद्श्व॑ सिन्चुमरिणान्माहिला | 

उस (इन्द्र ) ने अपनी शक्ति से सिन्धु को ( नदी को ) उदश्व ( उत्तर 
को अथवा ऊपर को ) बहने वाली कर दिया | 

यह बात--नदी का उलठा बहना--बर्षा ऋतु में कहीं देख नहीं पड़ता । 

इन्द्र और बृत्र को लड़ाई के संबंध में कई जगह पर पेन, गिरि, 
अद्रि शब्द आते हैं, जैसे :-- 

भिनद्र॒लमड्रिराभियंगाने जि पर्वतस्यहंहिवान्यैरत्‌ । 
रिए्योधांसि कत्रिमाणएयेगंं सोयस्य ता मद इन्द्श्न कार ॥॥ 


( ऋक्‌ २-१५,८ ) 
अंगिरों से स्तूयमान होते हुए इन्द ने बल (नामक असुर) के सारा तथा 
पर्त के (शिलाओं से) दृढ़ किये हुए; द्वारों को खोला। इन (पर्बतों) के 
कृत्रिम , किया द्वारा ) बन्द किये गये ) द्वारों को खोला । 
नैरुक्त इन पर्बतादि शब्दों का अर्थ बादल करते हैं क्‍योंकि यही 
आथ उनके वर्षा वाले सिद्धान्त से मिलता है पर यह विचारणीय है. कि 


( १८० ) 


वेदों ने मेघ और अश्न जैसे प्रचलित शब्दों का प्रयोग क्‍यों नहीं किया | 
फिर, आठवें मंडल के 3२वें सृक्त का २६ वां मंत्र कहता है :-- 
अहन्यत्रमचीषम औरशवाममहीशुत्॒म । हिमेनाविध्यदर्बदम ॥ 
दीसिमान इन्द्र ने वत्र को, ओऔणंवाम को ओर अदहीशुव को मारा। 
( उन्होंने ) अबद को हिम से विद्ध किया । 
नेरुक्त इस मंत्र में अबुंद, का अर्थ बादल और हिम का अर्थ जल 
कर देते हैं | पर द्विम का अर्थ तो बफ़ है । यह ठीक है कि बफ़ जल से 
हो बनती है पर सीधा अर्थ छोड़ कर इतनी दूर जाना अनुचित 
है। अबुद चाहे कोई असुर हो चाहे कुछ और पर वह बफ़े से छेदा 
गया । बसौत में बफ़े नहीं पड़ती अतः बादल का बफ़ से छेदा जाना 
नहीं कहा जा सकता । 
बृनत्न के जिन सौ पुरों को भेदने के कारण इन्द्र का पुरन्दर नाम 
पड़ा उनको शारद कहा गया है। इसका समाधान यों किया जाता 
है कि किसी समय वर्षा और शरत्‌ एक में गिने जाते थे परन्तु 
दशम मण्डल के ६२वें सूक्त के ररे मन्त्र में कहा गया है कि वल 
परिवत्सरे--वर्ष के अन्त में मारा गया। यदि वर्षा और शरत्‌ को 
एक माना जाय तो यह भी मानना पड़ेगा कि उन दिनों वर्ष का 
अन्त वर्षो-शरत्‌ में होता था पर इसका कोई दूसरा प्रमाण नहीं 
मिलता । यह मानना कठिन है कि जहाँ जहाँ शरत का नाम आये 
वहाँ वहाँ वर्षा का अथ किया जाय । वर्षा का सीधे नाम न लेने का 
कोई कारण समम में नहीं आता ! एक मन्त्र तो वह तिथि तक बत- 
' लाता है जब इन्द्र ने एक असुर को मारा । वहाँ शरत्‌ का ही उल्लेख 
है, यथा : 
यः शंबरं पर्वतेषु क्ियन्त चलारिश्यां शरबन्तविन्दत्‌ | 
ओोजायमानं यो अहि जघान दान शयानं स जनास हनद्र: ॥ 
( ऋक्‌ २--१२, ११) 


जिसने पव॑त में छिपे हुए. शंब्रर को चालीसबेँ शरत्‌ में ढंढ़ निकाला 
जितने ( उस ) बलवान दानव शअह्ठि को मारा, दे लोगो वद इन्द्र दे। 


( १८१ ») 


अब जीवेम शरद/ शतम्‌-दहम सौ शरत्‌ जियें-ऐसे प्रयोग में 
शरत्‌ का अर्थ वष होता है। उसी प्रकार यदि यहाँ भी शरत का अर्थ 
बे किया जाय और नेरुक्त पद्धति के अनुसार पवत का अर्थ बादल 
किया जाय तो मंत्र की पद्दिली पंक्ति का अर्थ होगा कि शंबर बादल में 
चालीस वर्ष तक छिपा रहा । सायण ने यही अथथ लिया है। वहद 
कद्दते हैं कि शंबर हइन्‍्द्रायया-इन्द्र के डर से - छिपा रहा, परन्तु 
चालीस वर्ष तक फ़िसी के बादलों में छियने का अर्थ क्या होगा ? ऐसा 
तो कोई भो बादल नहीं दोता जो इतने दिनों तक लगातार चला जाब, 
फिर शंवर छिपा ऋऊद्ाँ और कैसे ? यहाँ तो प्रचलित नेरुक्त शैली काम 
नहीं करती । 

तिलक कहते है कि शेली निर्दोष है पर इसके साथ द्वी अपूर्ण है । 
अपूर्णता का कारण यह है क्रि हमारे विद्वानों और उनके यूरोपियन 
अनुयायियों को इस बात का पता न था कि कभी आय लोग धुवप्रदेश 
में बसते थ और वहाँ के प्राकृतिक दृश्यों को देख चुके थे । यदि यह 
बात सामने रख ली जाय तो बद सब अंश जो यों समर में नहीं आते 
स्पष्ट हो जाय । 

भ्रवप्रदेश का ऋधेरा एक दो दिन का नहीं, कई महीनों का होता 
था। उस अन्धकार रूपी बृत्र के सारे जाने पर उषा का, सूर्य का तथा 
प्रकाश का छुटकारा पाकर निकलना प्राकृतिक बात है। यह दृश्य आज 
भी देखा जा सकता है। उषा का उदय होना आकस्मिक नहीं, आधेरे, 
अथात लम्त्री प्रुवनिशा, के अन्त होने पर अवश्यम्भावी है । अबुद का 
हिम से मारा जाना भी समर में आता है। वहाँ सर्दी में अथांत्‌ लंबी 
रात में तुषारपात होता ही है। शंबर का चत्वारिश्याम शरदि पहाड़ में 
मिलना भी सुत्रोष हो जाता है । इन्द्र को शंबर शरतऋतु के चालीसरवें 
दिन मिला | ऋतु वर्ष में छः होते हैं और शग्त्‌ चौथा ऋतु है। वर्ष उन 
दिनों आज कल की ही भाँति बसन्‍्त ऋतु से आरम्भ होता था । शरत्‌ 
के चालीसवें दिन का अर्थ हुआ वसन्त, भीष्म, वो के बीत जाने के 
चालीस दिन बाद । एक महीना तीस दिन का होता है, अतः शंबर वर्ष 


( श्थर ) 


के आरम्भ से २२० वें दिन--७ मद्दीना १० दिन पर- मिला। इसका 
तात्पर्य यह हुआ कि वर्ष आरम्भ होने के ७ महीने और १० दिन बाद 
इन्द्र का शंबर से युद्ध आरम्भ हुआ अथोत्‌ ७ महीना १० दिन बाद 
अंधेरा छा गया, दिन का अन्त हुआ, रात का आरम्भ हुआ | यह सात 
मद्दीने १० दिन का लंबा दिन भ्रुवप्रदेश में ही हो सकता है। 

अब रही जलों के मुक्त होने, उनके पव॑तों में से निकलने ओर 
ऊपर की ओर बहने की बात | तिलक कहते हैं क्रि यहाँ पर सभी पुराने 
ओर नये टीकाकारों ने भूल की है। यह ठीक है कि कहीं कहीं भौतिक 
जल ओर वषों का भी उल्लेख है परन्तु अधिकांश स्थलों में वेद ने दूसरी 
ही वस्तु को लक्ष्य करऊे गो जैसे शब्दों का प्रयोग किया है। प्राचीन 
आययों का-न केवल वैदिक आरयों का वरन्‌ पारसियों का भी-यह्‌ 
मत था कि प्रथ्वी के ऊपर और नीचे, दाहिने और बाय, उसको चारों 
ओर से घेरे हुए सूक्ष्म जलकणों का एक मण्डल है। यह जल वाष्प 
रूप में है। यह निरन्तर गतिशील है और एथ्बीं के चारों ओर घूमता 
रदता है। चन्द्र, सूथ्य, तारे इसी की गति से चलते हैं। वृत्र शंबर 
आदि असुर एशथ्त्री के नीचे के प्रदेश में रहते थे । वह इस जल को रोक 
लेते थे। यह क़ेद द्वो जाता था। इसकी गति के अवरोध से सूय्य की 
भी गति रुक जातो थी । सूथ्य जब ड्ूबता था तो महीनों उदय नहीं हो 
पाता था | इन्द्र जत्र बृत्र को मारते थे तो जल अपनी गति फिर पाता 
था | वह ऊपर को उठता था | उसके साथ ह्वी उपा और सूर्य भी उठते 
थे, अर्थात्‌ जल और प्रकाश का उद्धार साथ साथ ही होता था । ऐसा 
माना जाता था कि क्षितिज पर पहाड़ हैं, उन्हीं में के छिद्रों और खोहों 
के मार्ग से सूथर्यादि निकलते थे । बृत्र सैन्य उन मार्गों को बन्द्‌ कर देती 
थी । इन्द्र उनको फिर से खोलते थे । आजकल भी लोग ऐसा मानते हैं 
कि सूर्य्य उद्याचल पहाड़ से उदय द्वोता है और अस्ताचल पहाड़ पर 
डूबता है । 

इस मत के प्रमाण अवेस्ता में तो पदे पदे मिलते हो हैं, बेदों में भी 
इसको ओर पयाप्त संकेत है : 


( १८३ ) 


या आपो दिगत्रया उत वा सत्रन्ति खनित्रिया उत वा या; स्वयजा: | 
समुद्रार्था या; शुचय्रः पावकास्ता आपो देवीरिह मामबन्तु ॥ 


जो दिव्य जल हैं या जो बहते हैं या जो खोदने से निकलते हैं या जो 
स्वयं प्रकट होते हैं या सम॒द्र की ओर जाते हैं, यह सब प्रकाशमान पवित्र 
करने वाले जल मेरी रक्षा करं। 


यहां दिव्यः आप:, दिव्यजल, अन्य सब प्रकार के जलों से भिन्न 
बतलाया गया है | यह दिव्य जल अन्तरित्ष में सञ्चार करता था। 
यद्द दिव्य जल ही जगत्‌ का उपादान कारण है, इसी से क्रमात्‌ जगत 
बना है। दशम मण्डल के १६५ वें ( नासदीय ) सूक्त का १ रा मंत्र 
कहता हैः व आसीत्तमसा यूहमर्उपकेतं सनिल सर्वमाइदस--- आदि में 
तम से घिरा हुआ तम था; वह अ्रप्रकेत--अप्रज्ञायमान था--और 
सलिल ( जल ) था । इसी प्रकार इसी मण्डल के ८२ बें सूक्त के ५रवें 
ओर ६ वें मंत्र में कदा गया है कि गये प्रथम दध भाप:---पदहिले जल 
(था उस ) ने ग* घारण किया। शतवय्थ बाक्षण (११ - १, 
६, १) कहता है: ग्रापो ह वाउर्दमग्रे सलिलमेवास---आदि में यह 
(जगत ) आपः (जन ) सलितल ( जल ) दी था। यह्‌ दिव्य जल 
प्रथिवी के चारों ओर घूमता रदता था ऐसा स्पष्ट लिखा वो नहीं 
मिलता पर दो लोकों का तथा प्थिवी के ऊपर ओर नीचे का जिक्र आता 
है। सातवें मण्डल के ८० वें सूक्त का १ ला मंत्र कद्दता दै कि 
विउर्तयन्ती रजसी समसन्‍ते ग्राविष्शशवती भुवनानि विश्वा--- एक जगद्द 
मिलने वाले दोनों रजसों (लोऊफों) को (डषा) खोलती और अखिल जगत्‌ 
को प्रकट करती है । ७ वें मंडल के १०४ वें सूक्त के ११वें मंत्र में शत्रु 
को शाप दिया गया है कि वह्द तिस्रः पथितीरधो अस्तु--वीनों 
प्रथिवियों ( लोकों ) से नीचे जाय और १ ले मंडल के ३४ वें सूक्त के 
८ वें मंत्र में अश्विनों को निम्रः पृथिवीरुपरि अवा--तीनों प्रुथिवियों 
( लोकों ) के ऊपर चलने वाले कद्दा गया है । सूय्य के लिये कद्दा गया 


( १८४ ) 


है कि आ देवो यातु सविता परावतः ( ऋक १--३२०, ३ )-सविता 
परावत्‌ ( दूर देश ) से आता है ओर इसके पहले के मंत्र में सविता को 
आ कृष्णेन रजसा वर्ततान :-- कृष्ण. ( आँधेरे ) रजस (लोक ) से 
आवतंमान ( बारबार आने वाला ) कहा गया है । इन दोनों मंत्रों को 
मिलाने से यह बात निऊलती है क्रि यह अंधेरा लोक हो परावत ( दूर ) 
है ऊपर का आकाश नहीं । इसकी पुष्टि इस बात से भी द्वोती है कि 
एक जगह ( ऋक ८-८, १४ में ) परावत्‌ को अंबर (आकाश) से भिन्न 
बतलाया है। इन सब बातों को एक साथ मिलाने से यह बात स्पष्ट द्वो 
जाती है कि इन्द्र और बृत्र की लड़ाई न तो प्रतिदिन की डेजाले अंधेरे 
की लड़ाई है, न वषोकाल की, वरन्‌ उसका क्षेत्र अन्तरिक्ष का वह भाग 
है जो प्रथिवी के नोचे है, या यों कहिये कि क्षितिज के नीचे है। जब 
तक इस अन्तरिक्ष में दिव्य आप, दिव्य जल, या पुरीष ५ भाप ) निबौध 
चलता रद्दता है तब तक सूयथ की भो गति ठीक रहती है परन्तु अवकाश 
पाकर बृत्र, शंबर आदि असुर इसके प्रवाह को रोक देते हैं। किर तो 
सूस्य भा थम जाता है । कई मद्दीने के युद्ध के वाद अछुर मारा जाता 
है, जल उन्मुक्त होता है, सूझ्य का भी छुटकारा द्ोता है यह प्थिवी 
के नीचे का प्रदेश वरुण ओर यम का भी लोक था। यह जो कहा 
गया दै कि वृत्र को मार कर इन्द्र ने नदियों को बहाया, सातों सिन्धुश्नों 
के बहाव को मुक्त कर रिया, ओषधियों को डगाया, यद््‌ बात भी इसी 
के साथ घटती है | नदियों से तात्यये.ं भौतिक नदियों से नहीं वरन्‌ 
दिव्य जल की धाराओं से दै; सप्त सिन्धुओं से तात्य्ये सिन्धु सरस्वती 
आदि से नहीं सूय्य की सात रश्मियों से हैं । शरव से आरम्भ होकर 
जब शिशिए के अन्त में यह युद्ध समाप्त होता था और नये बष तथा 
वसन्तु ऋतु के आरम्म में फिर सूथ्य के उदय होने का उपक्रत होता 
था तो नये पोधे भी निरूलते ही होंगे । यह कदने को आवश्यकता नहीं 
है कि यह सारी बातें ध्रत्र प्रदेश में ही संभव थीं । 

संक्षेप में तिल्नक के कथन का यह निचोड़ है और यदि अन्य प्रकार 
से आरयो' का भुव प्रदेश में रहना सिद्ध दोता हो, या उसका हृढ़ 


( शए्ट५ ) 


अनुमान होता दो, तो इस तके से उसकी पुष्टि होती है। पर हम पिछले 
अध्यायों में देख चुके हैं. कि भ्वनिवास के मत के लिये कोई दृढ़ 
आधार नहीं मिलता | मुकको दुःख है कि जलों के उद्धार के संबंध 
में जो छुछ उन्होंने कह है उससे मेरा परितोष नहीं होता । 

तिलक का यह कहना ठीक है कि जिन लोगों ने उनके पहिले 
नेरुक्त शेली से काम लिया उनको इस बात का पता नहीं था कि कभी 
ध्रुव प्रदेश भी मनुष्य के बसने योग्य था, अतः उन्होंने वेदमंत्रों की 
व्याख्या करते समय वहां के हग्विषयों को ध्यान से नहीं रक्खा। इसके 
साथ ही यह भी मानना होगा कि तिलक ने प्राचीन सप्तसिन्धव देश 
की भौगोलिक स्थिति को ध्यान में नहीं रक़्खा | उन्होंने यह स्रियाल 
नहीं किया कि आज से दस हजार वर्ष से पदिले इसके तीन ओर समुद्र 
था। फलतः उन दिनों यहां दूसरे ढंग की ही वर्षों होती थी । 
जब गर्मी में इन समुद्रां का जल तपता था तो इतनी भाष बनती 
थी कि तीन मद्दीने तक घनघोर वा होती थी। कभी कभी सूस्यें 
देख पड़ जाता होगा परन्तु आकाश प्रायः मेघाच्छन्न रहता था। 
इसी लिये कहा गया है कि बृत्र के सौ पुर या गढ़ थे जिनको तोड़ कर 
इन्द्र पुरन्दर या पुरभिद्‌ कहलाये | इसीलिये लगातार सौ दिन तक 
रात्रिसत्र होता था, जिसने इन्द्र को शतक्रतु की उपाधि दिलवायी। 
मंत्र उसी घोर अँधेरे को सामने देखते हुए इन्द्र और बृतन्न के युद्ध का 
वर्णन करते हैं । यह युद्ध वर्षा में आरम्भ द्ोत था और शरत्‌ तक 
जाता था। वर्षों के दो महीने और शरत्‌ के चालीस दिन मिलाकर 
६० + ४८--१०० दिन हुए। अतः शरत्‌ के चालीसवें दिन तक रात्रि- 
सत्र समाप्त हो जाना चाहिये था और बृत्र का अन्तिम गढ़ या पुर भी 
हृूट जाना चाहिये था। इसीलिये यहू कहा ्॑ कि इन्द्र ने शरत्‌ के 
चालीसर्वे दिन शंबर को पाया । पहिली पंक्ति शंबर के पाये जानें और 
दूसरी उसके मारे जाने का वर्णन करती है । बीच के समय का कहीं 
ज़िक्र नहीं है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र ने शंबर को जब पाया 
तभी मारा और शंबर के मरते द्वी युद्ध समाप्त दो गया । तिलक ने जो 

आा० २४ 
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यह माना है कि शरत्‌ की चालीसवबीं को युद्ध आरम्भ हुआ, इसका 
कोई आधार नहीं है | इसमें एक आपत्ति यह भी हो सकती है कि शंबर 
के सौ गढ़ थे | शरत्‌ के चालोसवें दिन से यदि लड़ाई आरंभ हुईं और 
एक एक गढ़ प्रतिदिन टूटा तो लड़ाई में सो दिन लगने चाहिये' परन्तु 
इस प्रकार वर्ष समाप्त होने को चालीस दिन बच रहेंगे । 


इन्द्र की विजय के संबंध में कहा गया है कि वह--परिवत्सरे--- 
वर्ष के अन्त में हुई । तिलक कहते दे कि बषे वसन्‍्त ऋतु से आरम्भ होता 
था और बृत्र का बध शिशिर के अन्त में हुआ । परन्तु प्रमाण इसके 
विरुद्ध हे । तैत्तिरीय संहिता ( ७-५, १, १--२ ) में जहाँ गवामयनम्‌ 
का वर्णन है. वहाँ कहा है : तस्मातचृ4रा वाधपिकों मासों पर्त्ता चरति-- 
इसलिये बिना सींग बाली गऊ वर्षा के दोनों महीनों में प्रसन्न होकर 
चलती है ( या चरती है ) और इसके बाद के झन्ुवाक्‌ ( ७--५, २, 
१--२ ) में कहा दे : शर्पावा यावतीवाउसामधा एवेसों द्वाद्शों मासों 
संवत्सर संपाधोत्तिधाम-( उनमें से ) आधी या जितनी ने भी कहा हम 
दोनों बारहवें महीनों ( अथ।त्‌ अन्तिम महीनों ) में बैठेंगी और संवत्सर 
समाप्त करके उठेंगी । यह दो महीने अधिक बैठने वाली तूपरा ( बिना 
सींग वाली ) गोएं थीं। इन दोनों बाक्यों को मिलाने से यह स्पष्ट 
प्रतीत होता है कि वर्षा के दो महीने संबत्सर के अन्तिम दो महीने थे । 
नया वर्ष शरत्‌ से आरस्भ द्वोता था । इसलिये वर्षा के अन्त के लगभग 
बृन्न के मारे जाने को पसरिवित्सरे-बर्ष के अन्त में-कहना अनुचित नहीं 
था। अबेद का हिम से मारा जाना भी इस ऋतु में हो सकता था । द्विम 
का अर्थ बफ़ भी हे और ओस भी । कभी कभी वर्षा में भी दिमकशु-- 
बफ़ की कंकरियाँ-गिरती हैँ और वषों के अन्त तथा शरत्‌ के आरम्भ 
से खूब ओस पड़ने लगती है। यही समय बृत्रादि के अन्तिम पराजय 
का था। शरत्‌ के चालीसवें दिन अथात्‌ कार्तिक लगने के दस दिन बाद्‌ 
इन्द्र ने शंबर को मारा अर्थात्‌ वर्षो का पूर्यान्त हो गया। उस समय 
सूर्य स्त्राती या उसके पास के किसी नक्षत्र में रहता द्वोगा | शंबर के सौ 
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गढ़ों या वृत्र के सौ पुरों के टूटने का बार बार वेदों में उल्लेख है । यदि 
वर्षों के प्रधम दिन से एक एक पुर या गढ़ वह नित्य तोड़ते तो शरत्‌ के 
चालीसवें दिन ही अन्तिम गढ़ या पुर हृटता | 

ब्ष शरत्‌ से आरम्म होता था इसका अनुमान इससे भी होता है 
कि नज्ञत्रों की गणना अश्विनी से होती है। इसी नक्षत्र में पूर्णिमा के 
दिन शरत्‌ के पहिले महीने में चन्द्रमा रहता है, इसी से इस मह्दीने को 
आशिवन कहते हैं । यदि वर्ष का आरम्भ वसनन्‍्त ऋतु अर्थात्‌ चेत्र मास 
से होता तो सम्भवतः नज्ञत्रमाला का आरम्म चित्रा से माना जाता । 

उपा और सूर्योदय का बारंवार वर्णन और वेदिक ऋषियों का 
इनके उदय होने पर मुग्ध होना देखकर न तो आश्चय्य करने की 
आवश्यकता है न धुवप्रदेश की लंबी रात की कल्पना करने का अव- 
काश है । वेदिक काल की सबसे बड़ी सामूहिक उपासना यज्ञ के रूप में 
होती थी | बेदिक आर्य के सभी कृत्य, चाहे वह वेयक्तिक हों या राष्ट्र- 
गत, यज्ञयाग के द्वी चारों ओर केन्‍्द्रीभूत होते थे । कुछ ऋत्य एक या 
अधिक रातों में होते थे और प्रातःकाल, उपा दर्शन के पश्चात्‌, समाप्त 
होते थे; कुछ कृत्य उपा दशेन के बाद ही आरम्भ होते थे । कुछ कृत्य 
महीनों चलते थे । यह या तो किसी भ्रातःकाल से आरम्भ होते थे या 
किसी प्रातःकाल पर आकर समाप्त हाते थे । अतः उन लोगों के जीवन 
में उपा का, प्रभात का, एक विशेष स्थान था। उसका अनुमान हम 
लोग, जो उस उपासनाशेली का परित्याग कर बैठे हैं, नहीं कर सकते । 
इसीलिये पाश्चात्य विद्धान्‌ भी ऊव॒कर पूछते हैं, क्या उपा ही सब कुछ 
है, क्या सूयथ्य ही सब कुछ है ? सूच्ये का मनुष्य जोवन से जो सम्बन्ध 
है उसका प्रभाव यहाँ तक पड़ता है कि चान्द्रमास के अनुसार अपना 
सारा काम करने वाला सामान्य आमीण भी वषां के दिनों में सूख्य की 
गति को नहीं भुला सकता ओर रोहिणी से लेकर स्वाती नक्षत्र तक 
सूथ्य की चाल को याद रखता है । 

तिलक के सत का खण्डन करने में दास ने कुछ पाश्चात्य लेखकों 
का अनुसरण करके इस बात पर जोर दिया है कि आय्योँ को एथियो 


( श्८८ ) 


के नीचे के किसी लोक का पता न था। में सममता हूँ कि ऐसा मानना 
ठीक नहीं है। हाँ जहाँ वह दो रजसों का ज़िक्र करते हैं वहाँ चावा- 
प्ृथिवी मानना पयोप्त है। इसी प्रकार कृण रजस से रात्रि मानना ही, 
जैसा कि प्राचीन टीकाकार कहते हैं, ठीक है। दूर की कल्पना अनाव- 
श्यक है | फिर भी, जहाँ वह लोग तीन एथिवियों या लोकों का, ऊपर के 
महरादि लोकों का, ज़िक्र करते हैं वहाँ वह इन तीन प्रथिवियों के नीचे 
का भी नाम लेते हैं। आजकल भूललोंक के नीचे वल, अतल आदि 
पाताल तक सात लोक माने जाते हैं | इतना विस्तार चाहे वेदों में न 
देख पड़े पर बीजरूप से यह बात उनके ध्यान में रही होगी । जहाँ पर 
मेब्योमन--परस आकाश-की ओर संकेत है, वहाँ अन्ध तमस और 
तृतीय धाम की ओर भी संकेत है। ऐसा सानना कि जहाँ वह पृथिवी के 
नीचे का नाम लेते हैं वहाँ उनका तात्पय्य गहिरे गड्ढे से है हठमाञ्ञ है। 
पर इसके साथ ही यद भी भूल है कि यह सब ऊपर नीचे के लोक 
भौतिक ही थे | वेदों में केवल भौतिक रृश्यों का ही वर्णन है, ऐसा मान 
कर चलने से काम नहीं चलेगा | 


ऐसे कोई लोक हों या न हों पर वह लोग उनकी सत्ता मानते थे । इसी 
प्रकार दिव्य आप:-दिव्य जल-के विषय में भी मानना चाहिये । दो 
सकता है कि यह प्रयोग उसी जल के लिये किया गया हो जो अन्‍्तरित्त 
में पुरीष-भाषप-के रूप में रहता है और फिर नीचे गिरता है। 
जिस मंत्र को हमने उद्धत किया है उसमें इसका यही तात्पय्य प्रतीत 
होता है, क्योंकि वहां सभी प्रकार के जलों का--नदियों का, कुआओं का, 
सोतों का--उललेख है पर मेघत्र्ती जल का नाम नहीं है। अतः 
अनुमान यही होता है कि इस मेघस्थ जल को ही दिव्य जल कहा है । 
इसके साथ ही यह भी है कि कहीं कहीं आप: शब्द दूसरे अर्थ में 
आया है । जहां सृष्टि का प्रकरण है वहाँ आरम्म में सब सलिल था, 
जल ने गर्भ घारण किया, आदि कहते समय मेघस्थ जल या पाथिव 
जल से अभिप्राय नहीं हो सकता। १२५ बें सूक्त के ३ रे मंत्र में जो 
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सलिल शब्द आया है उसके विषय में सायण कहते हैं: इदं हश्यमानं 
सर्व जगत्सलिलं कारणेन संगत अविभायापत्र आसीत्‌---यह सारा दृश्य 
जगत सलिल अथोत अपने कारण से मिला हुआ अथोत्‌ अविभक्त 
था । शंकराचाय्य ने भी बहसूत्र के आप: (२-३, ५, ११) सूत्र के 
भाष्य के दिखलाया है कि सृष्टि के प्रकरण में श्रति में आये हुए आप: 
शब्द का तेज आदि के साथ नत्रक्ष में अभेद है। इसका अथ यह 
निकला कि जहां यह कहा गया है कि आप: ने गर्भ धारण किया या 
जगत्‌ के मूल में आप: थे, वहां तात्पण्य अव्याकृत ब्रह्म से है जो 
अप्रतक्‍्य है, जिसका किन्ही विशेषणों द्वारा बणंन नहीं किया जा 
सकता । क्रमशः उसमें क्षोभ होकर जगत्‌ का विकास हुआ । यह आप: 
न तो बादलों में से गिरने वाला जल है, न नदी समुद्र में बहता है और 
न कहीं इसके पुरीष या अन्य किसी रूप में अन्तरिक्ष में प्रथिब्री के 
चारों ओर घूमते रहने का उछेख मिलता है । यह वर्णन मिल सकता 
भी नहीं क्‍योंकि जब जगत्‌ का विकास हुआ तो आप; का वह रूप भी 
नहीं रह गया । उसमें विकार उत्पन्न होकर ही तो जगत्‌ बना । तिलक 
का कहना ठीक हो सकता है कि यहूदी या पारसी या कुछ और लोग 
भाष से जगत की उत्पत्ति मानते हैं और उनके मत में जो भाप जगत्‌ के 
सूजन से बच रहा वह अब भी अन्तरिक्त में घुस रहा है परन्तु चेदिक 
आपर्ययो के विचार इसकी अपेक्षा किव्न्चित्‌ सूक्ष्म थे । 

एक और वात है । भाष तो नहीं पर ऐसा लोग श्राज कल भी 
मानते हैं कि सूक्ष्म प्रवह् वायु सूथ्य चन्द्र तारों को चल्नाता है। श्रवह 
का अस्तित्व दो या न हो पर ऐसा कोई नहीं मानता कि उसको कोई 
आसुरी शक्ति कभी रोक लेती है । मान लिया जाय कि प्रवह को या 
अन्तरिक्ष चारी दिव्य जल को बृत्र ने रोक लिया। फिर क्‍या होगा ? 
जल तो क़ेद हो ही जायगा, सूख्ये, चन्द्र, तारागण का चलना भी बन्द 
हो जायगा अथोत्‌ जितने दिनों तक इन्द्र और बृत्र का युद्ध होता रहेगा 
उतने दिनों तक न तो सूय्य के दशन होंगे, न चन्द्रमा के, न तारों के । 
पर न तो वेदों ने कहीं चन्द्रमा और तारों के सौ दिनों तक अदृश्य 
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रहने का उल्लेख किया है न आज धुव प्रदेश में प्रत्यक्ष में ऐसा होता 
है । महीनों लंबी रात में चन्द्रमा ज्यों का त्यों घटता बढ़ता रहता है, 
तारे अपनी गति से चलते रहते हैं । फिर वेद मंत्र अन्तरिक्ष के जलों के 
कैद होने और ज्षितिजवर्ती पर्वतों के मार्गो' के अवरुद्ध होने की बात 
कैसे कहते ? जिस मार्ग से चन्द्र आ सकता था, उसी मार्ग से सूख्य 
भी आ सकता था; यदि अन्तरिक्षव्यापी जल तारों के लिये चल रहे 
थे तो सूय्य के लिये भी चल सकते थे । इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि अन्तरिक्षवर्ती जलों की कल्पना निराधार है और यहां ध्रुव प्रदेश 
का कोई चर्चा नहीं है । तिलक जो सिन्धु को उदब्च करने का प्रमाण 
देते हैं बह भी ठीक नहीं है । बह तो इसका अर्थ यह करते हैं कि जल 
को ( अथात्‌ दिव्य जल को ) इन्द्र ने उदत्च ( ऊपर आने वाला ) किया 
अर्थात्‌ एथिवी फे नीचे से ऊपर को चलाया परन्तु प्रसंग से यह अथ 
ठीक नहीं जँचता | इससे तीन मंत्र पहिले ( ऋकू २--१५, ३ में ) कद्दा 
है कि इन्द्र ने वजेश सान्यतणत्रदीनाम्‌, इन्द्र ने बज से नदियों के जाने 
के द्वार खोदे । फिर दो मंत्र आगे चल कर कहा है कि इन्द्र ने 
ईैं महीं घुनिमेताररम्णात, इस बड़ी नदी परुष्णी को ऋषियों के आने 
जाने के लिये अल्पतोया-थोड़े जल वाली - कर दिया । फिर जब इसी 
प्रसंग में सिन्‍्धु के उदब्म्ब किये जाने का उल्लेख है तो सायणश का ही 
अथ ठीक प्रतीत होता है कि इन्द्र ने सिन्घु नदी को जो पूर्व से पशिक्षम 
की ओर बह रही थी उत्तरमुखी कर दिया । सिन्धु पहले हिमालय के 
साथ साथ पूजे से पश्चिम की ओर बहती है, फिर कश्मीर पहुँच कर 
उत्तर की ओर चलती है, फिर घूम कर दक्षिण जाती है। इस सीधे 
अर्थ को, जिसका समथन भ्रत्यक्ष होता है, छोड़ कर दिव्य जलों की 
यात्रा को कल्पना करना व्यथ्थ है । 


अठारहवां अध्याय 
बैेदिक आख्यान 
(ख ) अश्विन 

बेदिक साहित्य में अश्विन शब्द नित्य द्विवचन सें आता है, क्‍योंकि 
अश्विन दो हैं और सदैव साथ रहते हैं। पुराणों में इनको प्रायः 
अश्विनीकुमार कहा है । मेपराशि के अन्तर्गत जो अशिवनी नक्षत्र है 
उसमें दो तारे पास पास हैं । सम्भवत:ः वहो अश्विनों के हृश्य रूप हैं । 
कुछ लोगों के सत से मिथुन राशि के दोनों तारे अश्विन हैं । अश्विनों 
के दशेन उस समय होते हैं जब रात का अँधेरा और दिन का उजाला 
मिलते हैं । एक मंत्र ( ऋक १०--६१, ४ ) कहता है : 

कप यद्योपरुखी पु सीददिवों नपाताश्विना हुवे वास । 

हे स्वर्ग के रक्षक अश्विनो, में तुम्हारा आह्वान उस समय करता हूँ. जब 
कि कृष्ण गठएं लाल गउओं से मिलती हैं । 

इसका यही अथ हो सकता है कि अश्त्रनों की उपासना का समय 
वह था जब रात का अंधेरा दिन की घूँघली लालिमा से मिलता है। 
स्यात्‌ इसोलिये अश्विन दो मान जाते हैं। अश्विनों के बाद उषा और 
उषा के बाद सूथ्य का उदय द्वाता है । 

अश्विनों की वेदों में बहुत सहिसमा गायीं गयी है । इन्द्र को भाँति 
उनको भी बृत्रहन्‌ ओर शतकतु की उपाधि दी गयी है । वृत्नबघ में वह 
इन्द्र के सहायक रहे हैं । उनमें इन्द्र और मरुतों के गुणों का इतना 
आचुर्य है कि उनको इन्द्रतमा और मरुचमा कहद्दा गया है। उनका एक 
नाम सिन्धुमातरा ( सिन्धुन्समुद्र-दे माता जिनकी ) है । उन्होंने 
युद्ध में दिबोदास, अतिथिग्व, कुत्स आदि की सहायता को और नमुत्िि 
से लड़ते समय इन्द्र तक की रक्त की। उन निवास रियो अर्थवे-- 
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लोक या अन्तरिक्ष के समुद्र में-दै। पुराणों में जिस प्रकार मित्र, 
वरुण आदि अन्य बैदिक देवों का पद गिर गया और वह्द इन्द्र के पाषेद 
मात्र रह गये वसे ही अश्विनों का भी पद गिरा, यहाँ तक कि च्यवन 
के उपाख्यान में यह्‌ कहा गया है कि यज्ञ के समय अशिवनों को श्रन्य 
देवों के बराबर बैठने और यज्ञभाग पाने का अधिकार नहीं था । यह 
अधिकार उनको च्यवन ऋषि ने दिलाया। परन्तु वेदों में उनका स्थान 
बहुत ऊंचा है। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के कई सूक्त उनका ही स्तव 
गान करते हैं और दूसरे स्थानों में भी उनको प्रशंसा की गयी है । 
उनका एक विशेष नाम नासत्य है | नासत्य का अथ हुआ “ न असत्य 
अर्थात्‌ सत्य !। यह देवयुगल सत्य के विशेष रूप से रक्षक और परि- 
पोषक हैं । 

पुराणों में अश्विनीकुमारों के और किसी पराक्रम का तो विशेष 
उल्लेख नहीं आता पर वह हमारे सामने देवलोक के वेद्य के रूप में 
आते हैं । उनका यह रूप वेदिककाल से चला आता है परन्तु वेदों में 
वह केवल रोगियों को ही अच्छा नहीं करते थे परन्तु सभी प्रकार के 
दीन दुखियों के सहायक थे । उनके कुछ मुख्य वेदोक्त काम यह हैं : 

उन्होंने बूढ़े च्यवन का फिर से युवा बना दिया और उनको कई 
स्त्रियों का पति बनाया; उन्होंने बृद्ध कलि को पुनः युवा बनाया; उन्होंने 
विमद्‌ के पास रथ पर बैठाकर कमद्यु नामकी पत्नी पहुँचायी ; शमु की 
गऊ, जिसका दूध देना बन्द दो गया था, उनकी कृपा से फिर दृध देने 
लगी ; पिता के घर में बुढ़ापे से आक्रान्त घोषा के लिये उन्होंने वर 
ढूंढ दिया; एक हिजड़े की पत्नी को उन्होंने हिरण्यद्वस्त नाम का पुत्र 
प्रदान किया; विष्पाल की लड़ाई में कटी हुए टाँग की जगह्द उन्होंने लोहे 
की टॉग लगा दी; पराइज का अन्धापन और ढेंगड्ापन दूर कर दिया; एक 
बटेर की श्रार्थना करने पर उसे भेड़िये के मूँद से बचा लिया। ऋजचाश्व 
ने अपने पिता की एक सो एक भेड़ों को मारकर एक भेड़िनी को खिला 
दिया था। इस पर क्रुद्ध द्ोकर पिता ने उन्हें अन्धा कर दिया ; अश्विनों 
नैं दया करके उनकी आँखें अच्छी कर दीं। अन्रि सप्व्ी ( सप्तव्ती- 
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सात हिंजड़ा ) को एक दैत्य ने जलते कुण्ड में डाल दिया था, उनको 
उसमें से निकाला | बन्‍्दन को चमकता हुआ सोना दिया । रेभ को दुष्टों 
ने आहत करके हाथ पाँव बाँधकर छिपा दिया था, वद नौ दिन और 
दस रात पानी में पड़े रहे, 'अश्विना ने उनका दुःख दूर ऊ्रिया, तुभ 
के पुत्र भुज्यु समुद्र में गिरे, वहाँ से अशिवन उन्हें सौ डंडे के जहाज 
में निकाल ले गये । उन्हाने उनका अन्तरिक्ष में चलने वाले जह्ाज्ों में, 
उड़ने वाली नाव में, छः घोड़ोव।ले उड़ने वाले ठीन रथों में रखकर 
बचाया । उन्होंन अन्धे दोीघतमा की आँखें ठीक कर दीं । 

यह अशिवरना के वेद-बरशित कामों की संक्षिप सूचो है। इसमें 
दुदररा रुक्तेप है। एक तो कुछ बातें छूट गयी हैं, दूसरे जिन बातों का 
उल्लेख है. उनका व्योरा नहीं दिया गया है, पर इससे उनके स्वभाव 
ओर चरित्र का अनुमान हो सकता ८ | अच भ्श्न यह है कि नेरुक्त 
पद्धति के अनुसार अश्विनों की और उनके कामों की क्‍या व्याख्या 
की जाय । 

अभी तक इनके संब्ध में जो व्याख्याक्रम चलता रहा है उसको 
बसनन्‍त मत कद्दट सकते हें। इस मत के अनुसार अश्विनों की सब 
कथाओं का मृल कथानक एक है: जाड़ों में सूथ्य की शक्ति का क्षीण 
होना और वसन्‍्त में उसका फिर स्वस्थ हो जाना | कुछ कथाएँ इस प्रकार 
सममायी जा सकतो हैं । सूस्य बटेर है जिसको शीतकाल रूपी भेड़िया 
खा जाने वाला था पर बह बचा लिया गया | ज्यवन (च्यु धातु का अथ 
है क्षय द्ोना, घटना ) सर है जो सर्दियों में बुडडा और शक्तिदीन 
हो गया था, वसनन्‍त ने उसे फिर बलवान बना दिया । ऐसे ही कुछ और 
आख्यानों का अर्थ निकल सकता दै। परन्तु भुज्य की कथा का इस 
प्रकार कोई अथ नहीं निकलता। अत्रि सप्तवान्रि, रेस, ऋज्ञाश्व आदि के 
जपाख्यान ज्यों के त्यों रह जाते हैं । पुराने और नये टीकाकार इनकी 
प्रंथि को सुनमाने में असमर्थे रहे । वर्तिका  बटेरी ) के आख्यान का 
यह भी अर्थ किया जाता है कि सूथये रूपा भड़िया उषा रूपी बटेरी को 
प्रस लेना चाहता है, उसको रक्षा की गयी। यदि यह अथ मान भी 
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लिया जाय तब भी सूथ्य, उषा आदि की सद्दायता से दूसरे आख्यानों 
की कोई व्याख्या नहीं हो पाती । 

तिलक ने दिखलाया है कि अश्विन-सम्बन्धी आख्यानों में तीन बातें 
ध्यान देने की हैं और इन्ही तीन बातों को अब तक के टीकाकार नहीं 
सममा सके हैं । 

पहिली बात तो यह है कि अश्विन अपने कृपापात्रों को प्रायः 
अन्धकार या अन्धेपन से बचाते हैं | दीघतमा अन्धे थे; च्यवन अन्‍्धे 
थे; ऋश्ञाश्व अन्धे थे । अन्रि तमस से निकाले गये; भुज्यु जिस जल 
में पड़े थे वहाँ अनारम्भयें तमसि---निराघधार ( बेपेंदे के ) अन्धकार-- 
का ज़िक्र है। अब वसन्‍त मत से यह बात समभ में नहीं आती । जाड़े 
में सूथ्य की शक्ति क्षीण हो जाती है, प्रकाश भी कम हो जाता है, इस 
लिये उसे छंगड़ा, काना, रोगी यह सब्र तो कह सकते हें पर अन्धा नहीं 
कह सकते | अन्धापन तो पूर्ण ऋन्धकार के ही साथ आता है। यदि 
इन कथाओं में नित्य के दिन रात के झगड़े को ढूँढते हैं, तो भी नहीं 
बनता । सायंकाल तक बुड्ढा दोता होता सूय्य रात में अन्धा द्वो जाता 
है दूसरे दिन फिर स्वध्थ हो जाता है पर यह बातें चौबीस घंटों में 
समाप्त द्वो जाती है | यहां वह वात नहीं है । 

यद्दी वद्‌ दूसरी बाद है जिसकी ओर तिलक ने ध्यान आक्ृष्ट किया 
है | भुज्यु तीन दिन और दीन रात तक पानी में पड़े रहे; रेभ को दस 
रातें और नौ दिन विताने पड़े । वसन्‍्त सत के अनुसार रेभ या भुज्यु 
सूय्ये का द्वी नाम है। जाड़ों में सूथ्य दक्षिणायन मार्ग से चलता हुआ 
मकर रेखा तक जाता है । फिर वहां स उत्तर को लौटता है । पर दक्तिश्य 
यात्रा के अन्त और उत्तर यात्रा के आरम्भ में गति ऐसी धीमी हा 
जाती है कि ऐसा प्रतीत होता है कि सूय्ये वहां कुछ दिनों तक रुक 
जांता है | पश्चागों में देखिय तो उघर दो तीन दिनों तक दिन सान 
प्रायः एक ही दिया रहता है । मोच्षमूलर आदि कुछ पाश्चात्य विद्वान 
कहते हैं कि उन दिनों आय्यों का ज्योतिष ज्ञान इतना उन्नत नहीं था कि 
सूथथ की सू&., गति को देख सकें। कोई सममता था कि सूर्य्य तीन 
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दिन तक टिक जाता है, कोई दस दिन मानता होगा। इसी लिये रेस 
दस दिन, भुज्यु तीन ही दिन तक आपन्न रहे । इस ठयाख्या के सदोष 
होने का यही प्रमाण पर्याप्र है कि इसके अनुसार यह मानना पड़ेगा कि 
कुछ लोग दो महीने तक सूथ्य की गति को नहीं देख पाते थे, नहीं तो 
दीर्घतमा के आख्यान का कोई अर्थ न होगा। वहद्द तो दसवें युग अर्थात्‌ 
दसवें मास में बृद्ध हुए थे | परन्तु दो मास तक तो अशिक्षित गंवार भी 
सूयर्य का खड़ा होना नहीं मानता । तीन महीने में तो सूथ्य मकर 
रेखा से विषुवत रेखा पर आ जाता है। अतः यह मत यहां ठीक 
लगता नहों | 

तीसरी ध्यान देने की बात यह है कि अश्विनों के साथ जल का 
संबंध है । वह सिन्घुमातर: हैं अथात्‌ समुद्र उनके लिये माता समान 
है, बह समुद्र के गर्भ से उत्पन्न हुए हैं | भुज्यु को उन्होंने जल में से 
निकाला है | प्रथम मंडल के १०६ वें सूक्त का ९ वां मंत्र कहता हैः 

परावतं॑ मासल्यानदेथामचादुर्भ चक्रथुजिद्वारम्‌ । 
चरनापो न पायनाय राये सहलाय दृष्यते योतसस्य ॥| 

( मस्भूमि में ) सहनशोील यज्ञ करने वाले गोतम की प्यास बुकाने के 
लिये ह नामत्य, ( अश्यनों ) उमने दूर से कुआं उनके पास भेजा और उसको 
इस प्रकार खड़ा किया कि पेदा ऊपर हो और मुँह नीचे की ओर हो ताकि 
उससे पानी गिरता रहे ( ओर गोतम पो सके ) | 

यही जिल्मबार ( नीचे को ओर द्वार वाला ) विशेषण उस सप्तबुष्ल 
( सात पेंदवाल ) सग॒द्र के लिये आया जिसको ऋक्‌ ८--४०, ५ के 
अमुसार इन्द्र और अग्नि न खोला और जिसके इन्द्र स्वामी हुए। 
गोतम के प्यासे होने की कथा स्थानान्तर में भी आती है । 

प्रथम मंडल के ८५ वें सूक्त का १० वां मंत्र कद्दता है कि गोतम की 
प्यास बुमाने के लिये मरुतों ने ऊ्य नुनुद्रेवर्त--कुए को ऊपर को ओर 
प्रेरित किया और १* वां मंत्र कहता है कि जिल्य॑ नुनुद्रेवतं-कुण को 
नीचा या टेढ़ा प्रेरित किया | कुआ वही प्रतीत द्वोता है, चाद्दे उसे 
अरशिवनों ने कहीं से खोर कर भेजा हो, चाहे मरुतों ने । वह ऊपर उड़ 


( १९०६ ) 


कर आया और फिर जिश्बार-मुँद नीचे करके -खड़ा हो गया ताकि 
गोतम अपनी प्याप्त बुझा लें । इसी से मिलता जुलता वरुणलोक का 
यह बणन है : 
अबुध्ने राजा वरुणों वनस्योध्वे स्‍्तूपं ददते पूतदक्ष: । 
नीचीनाः स्थुरुपरिवृध्न एपामस्मे अन्तनिहिताः केतवः: स्थु: ॥ 
( ऋक १-२४, ७ ) 

शुद्ध बल वाले राजा वरुण ने अबुध्न ( बिना पेंदे वाले ) प्रदेश में रहते 
हुए तेज के स्तूप को ऊपर की ओर घारण किया | इस ऊपर पेंदेबाले (स्तूप ) 
की किरण जो छिपी हुई हैं नीचे की ओर फेली हुई हैं। 

यह स्मरण रखना चाहिये कि वरुण जल के अधिष्ठाता हैं । जल 
के स्वामी वरुण का अधोमुख तेज-स्तृप मरुतों या अश्विनों के अधोमुख 
कुएं से कुछ मिलता जुलता सा गतीत होता है और अशिवनों के जल के 
साथ संबंध की ओर भी पुष्टि के साथ संकेत करता है| कुछ भी हो, 
रेभ और मुज्यु जल से बचाये गये। जल का अर्थ अन्धकार ले लिया 
जाय और यह माना जाय कि यहाँ रूर्य्य के अंधेरे में छिप जाने का 
बर्णान है तो भी यह समम में नहीं आता कि सूर्य को लगातार तीन 
अद्दोरात्र या दस रात और नौ दिन तक ऑआँपधेरे ने कैसे घेरा ! वसन्‍्त 
ऋतु के पहल शिशिर में तो पानी बरसने का भी दिन नहीं है । उस 
समय सूर्य को निरन्तर इतने दिनों तक छिपाने वाला कोई अधेग नहीं 
होता । अतः इन मतों के अनुसार इन आख्यानों का कोई अथ नहीं 
निकलता | 

ऋखच्ााश्व और अत्रि सप्तवप्नी के आख्यानों का भी कोई अथे इन 
मतों के अनुसार नहीं निकलता | ऋजञशाश्व ने अपने पिता की सौ भेड़ें 
एक बृकरी ( मादा भेड़िये ) को खिला दीं। इसपर उनके पिता ने उन्हें 
अन्धा कर दिया। फिर अशि्वनों की कृपा से उनकी आँखें अच्छी हो 
गयीं । याद भेड़ का अर्थ दिन और बुकी का अर्थ रात साना जाय-+- 
बेदों में अंधेरे के लिये ऐसो उपसा अन्यत्र भी आयो है--तो आख्यान 
का भावाथ यद्द हुआ कि एक सौ एक दिन रातों में परिवर्तित द्ोगये 
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( शृकी के अंधेरे पेट में जाकर तद्गप हो गये )। फलतः ऋष्ाश्व अथोत्‌ 
सूथ्य अंधा होगया अर्थात्‌ छिप गया। फिर शअश्विनों ने उसे दृष्टि प्रदान 
की अर्थात्‌ १०१ दिन के बाद सूय्य फिर निकला | इस अर्थ में भी 
आपत्ति यही है कि एक सौ एक दिनों तक लगातार आअँधेरे का कोई 
कारण अतीत नहीं होता । 


अन्नि की कथा और भी ठेढ़ी है। ऋक १--११३, ८ के अनुसार 

अशि्वनों ने उन्हें सौ द्वारवाले पोड़ाय॑त्र गृह से बचाया जिसमें वह फूस 
की आग से जलाये जा रहे थे ; ऋक्‌ ६--५०, १० में वह तमस्‌ू-- 
अन्धकार से बचाये गये; ओर पॉँचवें मंडल के ७८ वें सूक्त में वह 
स्वयं कहते हैं कि उनका उद्धार एक वनस्पति-पेड़ या लकड़ी के 
बकस--से किया गया । अब यदि इन सब आख्यानों का अर्थ यह कर 
लें कि सूथ्य अँधेरे में या रात में फंस गया और फिर कुछ काल के बाद 
उसका छुटकारा हुआ, औैसा कि अब तक लोग अथे करते रहे हैं, तो दो 
आपत्तियाँ खड़ी होती हैं । पहिली यह है कि अत्रि को सप्ततभ्ष ( सात 
हिंजड़ा ) क्‍यों कहा गया है। रात में वह अपनी पत्नी से अलग रहते हैं 
अतः उसके लिये हिजड़े के समान हैं अतः यदि्‌ उनको वध्रि (हिजड़ा ) 
कह दिया जाता तो कुछ उपयुक्तता होती, पर यह सप्त विशेषण क्‍यों 
जुड़ा, यह ठीक समम में नदीं आता । दूसरी आपत्ति यह है कि ऋक्‌ 
५--७८ में अत्रि जहाँ अश्विनों से अपने छुटकारे की प्रार्थना कर रहे हैं 
वहाँ छः मंत्रों के बाद बह यकायक एक ऐसी बात कह चलते हैं जिसका 
व्दाँ कोई प्रसंग नहीं है। उनके शब्द यह हैं : 

यथा बात: पृष्करियों समिगपति सर्ृतः । 

एवा ते गर्भ एजतु निरेतु दशमास्य: ॥ 

यथा वातों यथा वन यथा समुद्र एजति । 

एवा त्व॑ दशमास्य सहावेहि जरायुटा ॥ 

दर गमासान्छशयान; कुपारों श्रंघमातरि । 

निरेतु जीवो अक्ततो जीतो जीवन्त्या अधि || 


( १९८ ) 
जिस प्रकार वायु कमलों से मुक्त तालाब को चारों ओर से हिलाता है, 
उसी प्रकार तम्हारा गर्भ हिलि और दस महीने के बाद निकले। 
जैसे हवा हिलती है, जैसे वन हिलता है, जैसे समुद्र हिलता है, वैसे ही तू, 
है दस महीने वाले ( हिल ) और जरायु ( मिल्ली ) के साथ बाहर आ। 
जो कुमार माता ( के गर्भ ) में दस महीने रहा हे बह अरनी जीवित माता 
के लिये जीवित और अक्षत बाहर निकले। 


इन मतों को गर्भस्राविशी उपनिषत कहते हैं पर यह चीज्ज अबत्रि 
के उद्धार की कथा के साथ केसे मिल गयी यह कोई पुराना दीकाकार 
नहीं बतला सका । सायण कहते हैं कि वह अपनी पत्नी के शीघ्र प्रसव 
के लिये भार्थ ना करते हैं । प्राथेना तो है ही परन्तु हिंजड़े को सनन्‍्तति 
कैसो होगी ? और यदि उसकी पत्नो गर्भवती हो भी जाय तो भी वह 
उस बच्चे की भलाई क्‍यों चाहने लगा । वश्ची का अर्थ चमड़े का तस्मा 
भी होता है। इससे सप्तत्रप्ति का अर्थ सात तस्मों से बंघा हुआ भी 
किया जाता है। पदिले तो इस अर्थ के ठीक होने में सन्रेह है. क्‍योंकि 
अत्रि के इस प्रकार बाँधे जःने का कहीं उल्लेख नहीं है न उनके इस 
बन्धन से मुक्त किये जाने का कहीं जिक्र मिलता है । फिर यदि यह बात 
भी मान ली जाय तब भी दो यह गर्भस्नाव की वात इस स्थल पर अप्रा- 
सद्लिक ही रहती है । 
तिलक कहते हैं कि आय्यों के भुवनित्रास की बात ध्यान में रखने 
से यद्द सब कठिनाइयाँ दूर हो जाती हैं | बहाँ सूथ्य कट्दीं कहीं एक दिन - 
रात अदृश्य रहता है, कहीं तोन दिनरात, कहीं नो-दस दिनरात, कहीं 
सौ दिन-रात । अतः सभी कथाएं घट जाती हैं | अन्तरिक्ष के दिव्य 
जल के समुद्र में सूब्य अपने अदशन काल में निमभ रद्दता है, उसो में 
से उसका उद्धार होता है। अदर्शन काल में उसको श्न्धा कहना अनु- 
चित नहीं है। अन्नि की कथा भी सुबोध हो जाती है | सूथ्य का ही नाम 
अत्रि है। सात किरण वाल। ( सप्तरश्मि ), सात घोड़ों वाला (सप्ताश्व) 
आदि सृथ्य के नाम हैं ही, उसी प्रकार उनको वच्ि ( हिंजड़े ) का 
रूपक देकर सप्तव्रि कद्दा हे । वह दस महीने तक तो गर्भ में रहता है, 


( १९९ ) 


डन दिनों देख पड़ता है, फिर गर्भ से निकलते ही निःछति की गोद में 
चला जाता है, अदृश्य द्वो जाता है। यह धत्रप्रदेश के उस प्रान्त की 
बात है जहाँ दस महीने “जाला और दो मद्दीने अंधेरा रहता है। इन 
बातों की ओर वेद में कई जगह संकेत मिलता है, यथा : 


य है चकार न सो अस्य वेद य है ददर्श हिरुगिन्नु तस्मात्‌ । 
स॒मातुर्योना परिवीतो अन्‍्तर्बहम्॒जानिर्नतियाविवेश ॥ 

( ऋक १--१६४७, ३२ ) 
थौर्मे पिता जनिता नामिरत्र बन्दुर्मेगाता पुथिवी महीयम्‌ | 
उत्तानयोश्चस्वोयॉनिरन्तरत्रा पिता दुहितुगभंमाघात्‌ ॥ 

( 9 “»: 99% हैओे ) 

जिसने उसको बनाया [ या उत्पन्न किया ] उसको नहीं जानता, जिसने 
उसको देखा था, उससे वह छिपा हुआ है । माता की कुक्षि से घिरा हुआ, 
बहुत सनन्‍्तान उत्पन्न करके, वह निऋति को चला गया । 
यू मेरा पिता दे, मेरा उत्पपत्ति स्थान यहीं दे । भूर्नामि मेरा बन्धु हे, 
प्रथिवी मेरी माता है | पिता ने लड़की के गर्भ को दोनों उत्तान चमुओं--- 
चौड़े कटोरों के--बीच ( एथिवी और आकाश के बीच में ) कुक्षि में 
धारण किया । 
इसका तात्सय्यं यह निकला कि प्रथिवी और आकाश के बीच में 
जो अन्तरिक्ष है वह माँ की बह कोख दे जिसमें सूथ्य रूपी गर्भ रहता 
है। ग् से निकल कर वह अच्श्य हो जाता है, अतः जो उसे जानते 
थे वह ( अब ) नहीं जानते, जो देखते थे वह ( अब ) नहीं देखते | 
दूसरी जगद आया है :-- 
कुमारं माता युव॒ति: समुच्ध युहा विभार्ति न दद्माति पित्रे | 
अनीकमस्य न मिनजनासः पुर; पश्यन्ति निहितमरतों ॥ 
( ऋक्‌ ५--२, १ ) 
युवती माता आइत कुमार को छिपाकर रखती है, पिता को नहीं देती। 


लोग उसका क्षीयमाण मुंह नहीं देखते किन्‍्त अरमणीक स्थान में सामने 
रकक्‍्खा देखते हैं । 


( २०० ) 


सायण ने इस मंत्र के साथ रथ की पहिया से घायल एक राज- 
कुमार का उपाख्यान दिया है । 

अस्तु, इन सब बातों में तिलक वह्दी ध्रुषप्रदेश के सूय्य के छिप 
जाने का संकेत पाते हैं | गर्भस्लाविणी उपनिषत्‌ के बारे में वह कहते हैं 
कि अत्रि रूपी सूय्य स्वयं अपने प्रसव की बात कर रहे हैं । बह लकड़ी 
की पेटी में बन्द हैं. या अन्तरिक्ष रूपी माठृकुक्षि में दस मद्दीने तक 
रहने के बाद अर्थात्‌ दस महीने के निरन्तर दिन के बाद अब उससे 
छुटकारा चाहते हैं और अद्श्य होना चाहते हैं । 

अब यदि दूसरे किन्दीं प्रमाणों से आर्य्यों का भ्रुतप्रदेश में रहना 
सिद्ध होता तो तिलक की इन कल्पनाशञ्रों में भी कुछ तत्व द्वोता परन्तु 
हम पिछले अध्यायों में देख आये हैं कि वैदेक आययों के सप्तसिन्धव 
के कहीं बाहर रहने का प्रमाण नहीं मिलता । अशिवनों की कथाओं 
के लिये भी इतनी दूर जाना अनावश्यक दै । पहले तो रेभ और अज्यु 
की कथाएं ऐतिहासिऋ भो द्वो सकतो हैं । किसो का समुद्र में तीन दिन 
रात या नौ दिन रात तक पड़े रहना और फिर छुटकारा पा जाना कोई 
असम्भव बात नहीं है। प्रत्येक आख्यान का दूसरा अर्थ ढुंढना ज़ब- 
दंध्ती है। परन्तु यदि निरुक्ति करनी ही हो तो सप्तसिन्वव से आगे 
बढ़ने की आवश्यकता नहीं है | यद्दाँ के तत्कालीन चारों ओर के समुद्र 
और यहाँ की तत्कालीन वषो सारा अथ समम्ता सकती है। कई दिनों 
तक बादल का घिरा रददना और फिर सूथ्य का निकल आना यहां होता 
ही रहा होगा । हम पहिले देख चुके हैं. कि वर्षा का पूरा मान एक सौ 
दिन का था। इन्हीं दिनों में रात्रिसत्र दोते थे, शंबर के गढ़ तोड़े जाते 
थे। यही बात ऋजाश्व की एक सौ एक भेड़ों वाली कथा में कही गयी 
है। अत्रि सप्तवप्नि की कथा भी इसी वातावरण में समझ में आती है। 
सच तो यद्द है कि बढ यहाँ ध्रुवप्रदेश से अच्छा घटती है। धुवप्रदेश 
में लगातार दस मद्दीने का दिन क॒ट्दी नहीं होता। इस दस महीने 
में सबेरा भोर संध्या भी अन्तर्गत हें । चार मद्दीने तक यदि लगातार 
दिन रद्दा तो प्रात:काल और साथकाल में तो सूर्य का प्रकाश पूरा 


( २०१ ) 


नहीं रहता । सुय्ये इस काल में छूगड़ा और रोगी भी कहला सकता 
है । बीच में कुछ चौबीस घंटे के भी अहोरात्र होते हैं, जब सूथ्य कुछ 
काल के लिये अंधा भी हो जाता है । नीचे उतर कर, जैसे सप्तसिन्धव 
में, प्रति दिन सूख्ये का रात्रि में अदर्शन द्वीता है। दस मद्दीने का 
सूर्य दो महीने तक घोर वर्षो में प्रायः अलक्ष्य हो जाता है । 

अन्रि की कथा का अर्थ वो में ही ठीक बैठता है। तिलक की 
व्याख्या में एक दोष है । यदि यह माना जाय कि अन्रि रूपी सूय्ये दस 
महीने चमक कर अब गभे से छुटकारा पाना चाहते हैं तो इसका 
तात्पय्य यह होगा कि निऋति में चला जाना; अदृश्य हो जाना, अंधेरे 
से घिर जाना, सय्य को अभीष्ट था। परन्तु अंधेरे में पड़ना तो सूथ्य 
के लिये वेदों में बन्धन बताया गया है जिससे इन्द्र उनका उद्धार किया 
करते थे । फिर यहाँ वह अपने वन्धन को ही अपनी मुक्ति कैसे कहते 
हैं ? वर्षापरक टीका में यह दोष नहीं आता । दस मह्दीने तक वषों की 
प्रतीक्षा की गयी है। गउओं ने, या उनऊे पद्विन्हानुसारी मनुष्यों ने, 
गवामयनम्‌ किया है; द्शग्वों का दूस महीने यज्ञ हुआ है। बादल आये 
हैं. परन्तु उन्होंने सूथ्य को घेर कर कैद कर रक्खा है। सौ द्वार का 
पीड़ायृह है, इन द्वारों में से सूथ्य की किरणें कुछ कुछ कभी कभी 
निकल आती हैं | उमस है, गर्मी है, तुष ( भूसे की आग ) की तपन है, 
जिसमें ताप होती है पर ज्वाला नहीं फूठती | ऐसे समय अबत्रि रूपी 
सूय्य यह प्रार्थना करता है कि द्वे अश्विनो, जिस वर्षा के लिये दस 
महीने से प्रतीक्षा हो रही है, जो वर्षा दस मह्दीने से गर्भ में है, उसे गर्भ 
से निकालो, वृष्टि कराओ ! वृष्टि होने से बह घर या लकड़ी का बकस 
जिसमें सूयध बन्द हो गये हैं आप से आप टूट जायगा, बादल का क्षय 
दो जायगा, सूस्ये अर्थात्‌ अन्रि का छुटकारा हो जायगा। यही गर्भे- 
स्राविणी उपनिषत्‌ की प्रासन्निकता है । 

अश्वनों ने जो वध्रिमती (दिंजड़े की पत्नी ) को हिरण्यहस्त नाम 
का लड़का दिया वह भी सरल है। वेदों में उषा कहीं सूय्य की पत्नी 


कहो गयी हैं, कहीं माता । पत्नी रूप से वह रात्रि में या वषों के अधेरे 
आ० २६ 


( २०१ ) 


में झपने पति से दूर पड़ जाती है. अतः उसका पति उसके दिये वध्ि- 
तुल्य है। परन्तु अश्विनों की कृपा से उसको पुत्र मिलता है। यह पुत्र 
भी सूथ्य ही है। उषा की गोद में सूय्ये डड्य होता है। लड़के को जो 
हिरण्यहस्त ( सोने के हाथ वाला ) नाम दिया गया है यह नाम सूर्य 
का ही है । ऋक्‌ ६--५०,८ में सविता ( सूथ्ये ) को हिरए्यपारि (सोने 
के हाथ वाला) कहा है। पाणि और हस्त शब्द सूय्य को सुनहरी 
किरणों के लिये दी आये हैं । 

गोतस का आख्यान भी यहां घट सकता था। गोतस रूपी सूर्य 
प्यासे थे । गोतम का अर्थ हुआ प्रकाशमय | अश्विन एक कुंआ कहीं 
से उठा लाये। उसका पंंदा ऊपर था और मुँह नीचे । उससे पानो 
गिरा । गोतम की प्यास बुक गयी। तात्पय्य यद है कि अशिवनों की 
कृपा से बादल छा गये | उनसे जल गिरा। लोगों को प्यास बुक गयी, 
ठण्डक फैल गयी । 

सारांश यह है कि अशिवनों से सम्बन्ध रखने वाले आख्यानों से 
यह बात सिद्ध नदीीं होती कि आय्य लोग कभी भुवप्रदेश में रहते थे । 


उन्नीसवां अध्याय 
बेदिक आख्यान 


(ग) सूरये का पहिया ओर बिध्णु के तीन पद 

बेदों में इन्द्र प्रायः सबंत्र द्वी सुथ्य के मित्र के रूप में दिखलाये 
गये हैं । वह बत्र आदि असुरों को मार कर सूृय्य की रक्षा करते हैं । 
परन्तु एक आख्यान इसके विरुद्ध मित्रवा है | उसमें ऐसा कहा गया है. 
कि इन्द्र ने सुय्य के रथ का पहिया चुरा लिया थों तो कहीं सूख्य के 
रथ को सात पहद्दियों वाला भी कहा है परन्तु प्रायः उसमें एक पहिया 
होने का ही वणन मिलता है । अधिक से अधिक दो पहियों के होने का 
संकेत है । अब यदि दो पहियों में से एक निकाल दिया जाय तो रथ की 
गति तो बिगड़ जायगी। बह चलेगा पर छुड़कता हुआ, बहुत धीरे और 
अनिश्चित चाल से । यदि एक द्वों पद्दिया हो और वह निकाल लिया 
जाय तब तो रथ खड़ा हो जायगा । अतः इन्द्र ने सूथ्य को यदि रोक नहीं 
दिया तो उसको चाल धीरो तो कर ही दी । ऐसा इन्द्र ने क्‍यों किया ? 
यह कहद्दा गया दै कि सूख्य के पहिये से इन्द्र ने असुरों को मारा । 
ऋक ४-३०, ४ में कहा है मुपाय इन्द्र सुर््यमू-इन्‍्द्र ने सूख्य को 
चुराया | यहाँ सूर्य का अथ भाष्यकारों ने सूथ्येचक्र अथोत्‌ सूख्य 
के रथ का पहिया हो क्रिया है। यह चोरी कब और. क्‍यों हुईं उसका 
वर्णन यह है : 

ल॑ कुत्सेनामि शुप्णमिन्द्राशुष॑ युध्य कुय॑ सविष्टों । 
दश अपित्वे अप सूर्य्यस्य मृषाय चक्रमवित्रे रपांसि ॥ 
( ऋक ६--३१, ३ ) 

है इन्द्र, गठओं के लिये लड़ाई में तुम अशुप और कुयव शुप्णु के साथ 
कुत्स की ओर से लड़ी । तुमने सूथ्य का पद्दिया “दश प्रपित्वे” चुराया है और 
झापदाओं का विनाश किया है | 


( रेण्ट ) 


इस मंत्र की व्याख्या में अशुष और कुयब को प्रथक्‌ भी ले सकते 
हैं। उस दशा में कुत्स के शुष्णप, अशुष और कुयव तीन विरोधी हुए । 
अन्यथा अशुष और कुयव शुष्ण के विशेषण माने जा सकते हैं। 
अशुष का अर्थ है बलवान , सर्वमाही और कुयव का अथे है खेतों में 
खड़े अन्न का शत्रु | शुष्णका तो कई जगह ज़िक्र आया है। इसका 
अर्थ सर्वेत्र सूखा -वृष्टिका अभाव--लिया गया है। अब रही बात 
दशग्रपित्वे की । सायण ने इसका अथ ठीक नहीं किया है। उन्होंने दश 
का अर्थ किया है डंस लिया, काट लिया और ग्रपित्वे का अर्थ किया है 
लड़ाई में । अथोत्‌ इन्द्र ने लड़ाई में शुष्ण को काट खाया, मार डाला | 
परन्तु प्रपित्वे शब्द वेद में अन्यन्न भी आया है । स्वयं सायण ने 
वहाँ दूसरा अर्थ किया है, जैसे, 

मम ला सूर उदिते यम मध्यन्दिने दिल: । 

मम अपित्ते अपिशर्वरे कसवा स्तोमासों अवृत्सत ॥ 

( ऋछ० ८--१, २९ ) 
यहां प्रपित्वे द्ति और मध्यन्दिने के साथ आया है और इन 
तीनों का अर्थ किया गया दै “अन्त में', आदि में', और “मध्य में! । 
दूसरी जगहों में भी श्रपित्वे का अर्थ “अन्त में! होता है। अतः दश अपिते 
का अथ होना चाहिये दस के अन्त में । इस वाक्य का कोई तात्पर्य उनकी 
समझ में नहीं आया इसीलिये सायण ने तो इफोड़्कर दश और प्रपित्ये 
को अलग किया ओर ग्रपित्वे का अर्थ युद्ध में किया। अब तिलक के 
अनुसार तो इस मंत्र का अथ यह हुआ कि इन्द्र ने शुष्ण आदि असुरों 
के विरुद्ध कुल्स की सहायता की और सूर्य के पहिये को चुराकर दस 
महीने के अन्त में आपदाओं को दूर किया। चूँकि कहीं कहीं लूर्य्य 
की पहिया और कहीं कहां सूय्ये का उल्लेख है अतः यह कद सकते हैं 
कि इन्द्र ने सूथ्य को चुरा लिया अर्थात्‌ अदृश्य कर दिया । यह दस 
महीने के अन्त में सूर्य का अदृश्य होना घ्रुवप्रदेश में ही हो सकता है। 
परन्तु इस अथ में दो एक दोष हैं । माना कि सूर्य द्स महीने में 
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छ॒प्त हो गया पर इससे शुष्ण केसे मरा ? क्‍या धुवश्रदेश में दो महीने 
की रात में फ़लल होतो है ? ऐसा तो नहीं हो सकता, क्योंकि यव- 
फ्रसल-को धूप भी चादिये। फिर जब सूथ्ये का लोप हो गया तो 
कुयव नहीं मर सकता | उन दिनों वषों भी नहीं होगी, शुष्ण भी जीता 
जागता रहेगा, तब लोगों की आपदाएं केसे दूर होंगी ? पर इसका 
दूसरा अर्थ यह किया जा सकता है कि दस महीने तक सूखा पड़ा था, 
फ़सल बिगड़ रही थी, लोग कष्ट में थे । इस दशा में इन्द्र ने सूय्य के 
रथ को चुराया या सूख्य को ( बादलों से ढककर ) अदृश्य कर दिया । 
इस प्रकार श्रुष्ण मारा गया, सूखा दूर हुआ, लोगों की आपदा दूर 
हुई | इस व्याख्या की पुष्टि इस बात से भी होती है कि दशम मण्डल के 
४३वें सूक्त के ५ वें मंत्र में कहा है संत्रथ मघवा सूर्य जयत्‌--इन्‍्द्र ने 
संवग--वृष्टि को रोकनेबाले-सूथ्य को जीता। यह भी ध्यान रखना 
चाहिये कि झुष्ण से जो लड़ाई हुई थी वढ्‌ गविष्ट--गडओं के लिये-- 
थी। गो का अर्थ जलधारा प्रसिद्ध है। यह अर्थ यहाँ घटता है । तिलक 
के अनुसार टीका करने से न तो यह अथ घट सकता हैन गो का 
प्रकाश अर्थ घट सकता है क्योंकि सूथ्य के अरृश्य हो जाने पर प्रकाश 
मिलने के स्थान में लुप हो जायगा । 


विष्णु के तीन पदों की कथा पुराणप्रसिद्ध है। असुरराज बलि ने 
इन्द्र से स्वगे का राज्य छीन लिया था। बलि की दानवीरता प्रसिद्ध 
थी | विष्णु उनके यहां बोने ब्राह्मण के रूप में आये और उनसे तीन 
पद भूमि मांगी । बलि ने देना स्वीकार क्षिया। विष्णु ने दो पांव सें 
भूलेंक और द्युलोक नाप लिया । तीसरे पांव में बलि को अपना शरीर 
देना पड़ा । फलतः बह पाताल में जा बसे और इन्द्र को फिर अपना 
राज्य मिल गया | विष्णु न यह बामन रूप इन्द्र की सहायता करने के 
लिये धारण किया था । 


यह पोराखिक कथा एक वेदिक आख्यान का विस्तारित संस्करण 
है। बह आख्यान इस प्रकार है; 
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विषयों; कर््माणि पश्यत यतो बतानि पस्पशे। हन्द्बस्य युज्यः सला || 
( ऋक्‌ १--२२,१९ ) 
इंद॑विध्णुर्तिचक्रमे त्रेधा नि दपे पदम। समूढ़मस्य पांखुरे ॥ 
( ऋक १--र२२, १७ ) 
त्रीणिि पदा विचकमे निष्णुयोंग्रा अद्ाभ्य:। अतो पर्माणि धारयन्‌ ॥| 
( ऋक्‌ १--२२, १८ ) 
विष्णु के कर्म्मों को देखो जिनके द्वारा यजमानादि जतो का अनुष्ठान करते 
हैं। विष्यपु इन्द्र के योग्य सखा हैं | इस ( सारे जगत पर ) विष्णु चले। 
€ उन्होंने ) त्रिधा पांव रकखा । उनके धूल से भरे पाँव से ( यह सारा जगत ) 
ढक गया । अजेय, ( जगत के ) रक्षक विष्णु त्तीन पद चले, धम्मों को 
धारण करते हुए । 
विष्णु के इन्द्रसखा होने के कई उदाहरण आये हैं। गउओं के 
डद्धार में तथा अछुरों से लड़ने में उन्होंने बरावर न्द्र का साथ दिया 
है । उन्होंने यद्द तीन पाँव भी इन्द्र के दी कहने से रक्खे, क्‍योंकि ऋक 
४-१८, ११ कहता है : 
अथानवीदूव त्रमिन्द्रो हनिष्यन्त्सखे विष्णों वितरं विक्रमस्त | 
अथ बत्र को मारते हुए इन्द्र ने कहा, हे सखे विष्णु, बड़े बड़े पांव 
रक्‍्खो | वितर विक्रमस्त्र का शचब्दार्थ यही है। यहां ऋमस्त्र जो क्रिया पद्‌ 
आया है वह भी ऊपर के मंत्रों के विचक्रमे का सजातीय है! परन्तु 
साययण ने माष्य में 'बड़े पराक्रमी हो), ऐसा अर्थ किया है। अस्तु, पर 
यह तीनों पद्‌ कद्दां रक्खे गये ? एक मत तो यह है कि विष्णु ने प्रुथिवी, 
अन्तरिक्ष और आकाश में पांव रक्खा; एक दूसरा सत है कि पहिला 
पांव समारोहण ( उदयाचल् ) में, दूसरा सध्य आकाश ( विष्णुपद ) 
में और तीसरा गयशिरस ( अस्ताचल ) में रक्ख़ा गया | वीसरा सत 
यह है कि विष्णु प्थिवी पर अग्नि रूप से, अन्तरिक्ष में वायु रूप से 
ओर आकाश में सूथ्य रूप से वर्तमान दें । इन सब मतों में यह ध्वनि 
निकलती है कि विष्णु सूय्य का ही नाम है | पुराणों में भी विष्णु की 
गणना बारद आदित्यों में है। अब देखना यह; है कि विष्णुरूपी सूर्य 
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का यह पद्सव्चार प्रति दिन होता था या सांल में एक बार। ऋक 
१--१५५७, ६ में कहा है-- 


चतुमिःसाक॑ नवति च नाममिश्रर्क न बृत्त व्यतीर्वरीविषत्‌ | 


इसमें जिष्णु के एक चक्र घुमाने की बात कही गयी है पर उस चक्र 
की बनावट को कई प्रकार से समझता जा सकता है । सायण कहते हैं कि 
« चतुर्मिः साक॑ नव्रति व नाममि:” का अर्थ है चौरानवे नामों वाला 
ओर चौरानबे की संख्या यों पूरी करते हैं: १ संबत्सर, २ अयन, 
५ ऋतु, १२ माप, २४ पक्त, २० अडोरात्र, ८ याम (पहर), १२ राशि ! 
तिलक कहते हैं कि इसका अथ्े है “चार नाम वाले नब्बे घोड़ों वाला” 
अथोत्‌ ३६० घोड़ों वाला । यों तो दोनों प्रकार से वषे और उसके 
विभागों का ही बोध होता है और विष्णु का सूय्य से अभेद पृष्ट होता 
है परन्तु सायण के किये हुए अशे में स्वींचाताती अधिक प्रतीत होती है। 
किसी प्रकार चौरानत्रे को संख्या ला देना दूसरी बात है. पर उन दिनों 
तो राशियो की अपेल्ता नक्षत्रों का अधिक व्यवद्वार होता था। उनकी 
संख्या २७ का अन्तभांत्र क्यों नहों हुआ ? अस्तु, उभयतः यह बात 
निकली कि विए्णु ने वषे रूपो चक्र को घुमाया । यदि इससे यह मान 
लिया जाय कि यह वणेन उनके संक्रमण का ही है तो यह मानना 
होगा कि उनका पदस्ंचार भो साल में एक बार दोता था। तब एक 
बात यह भी निश्चित ही है कि एक पांव तो उस जगह और उस समय 
पड़ा होगा जहां और जब्र इन्द्र की अघछुरों से लड़ाई हुईं। यह लड़ाई 
तिलक के अजुसार भूमंडल के नीचे उस प्रदेश में हुई थी जहां सूस्‍्णे 
भव प्रदेश से अदृश्य होकर छिप जाता है। वहां अंधेरे का स्थान था। 
अतः विष्णु का तीसरा पांत्र वहां पढ़ा । यह तीसरा पांव था अत 
बषे का तीसरा भाग था। दो पांव अथोत्‌ आठ सद्दीने ऊपर पड़े, एक 
पांव अथोत्‌ चार मदीने प्रथिवी के नीचे । यह ध्रवप्रदेश का आठ 
मद्ीने का दिन ओर चार महीने की रात हो गयी ! तिलक अपने इस 
मत की पुष्टि इस बात में भी पाते हैं कि पुराणों के अनुसार विष्णु कर 
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मह्दीनों तक क्षीरसागर में शेष्शय्या पर सोते हैं। बृत्र को वेदों में 
अहि--सप--कहा भी है । 

यदि यह बात दूसरे प्रमाणों से सिद्ध होती कि बृत्र और इन्द्र का 
युद्ध एथ्वी से नीचे कहों हुआ था तो निस्सन्देंह यह आख्यान भी उसी 
बात की पुष्टि करता पर हम देख चुके हैं कि यह लड़ाई वर्षो में हुई । 
अतः यही मानना ठीक जँचता है कि तीसरा पांत्र वो में पड़ा । विष्णु 
का जो शयन पुराणों में बतलाया गया है वह तो वर्षा के चातुमोस्य में 
होता है । कार्तिक की प्रबोधिनी एकादशी को वह उठ बैठते हैं। तिलक 
कहते हैं कि पहिले यह शयन हेमन्त में होता था, फिर पीछे से जब 
आर्य लोग धुवप्रदेश से सप्तसिन्धव में आये तो उनको देशकाल के 
अनुसार अपने काल विभाग को बदलना पड़ा और उनके उत्सवों और 
धार्म्मिक पर्वों का समय भी बदल गया । इसी प्रकार विष्णु-शयन देमनन्‍्त 
से हटकर ब्षों में और डनका प्रबोध बसनन्‍त से शरत्‌ में चला आया । 
सम्भव है यह बात ठीक हो पर किसी पुष्ट प्रमाण के अभाव में में इसे 
मानने में असमर्थ हूँ । 

विष्णु का एक नाम शिपिविष्ट है। यह नाम कुत्सितार्थ--निन्दा- 
त्मक--माना जाता है। यास्क्र ने इसको अच्छा अथ देने का प्रयत्न 
किया परन्तु भाषा में व्यवहार ज्यों का त्यों रह गया। इसका अर्थ 
किया जाता है शेप इव निर्वेष्टित:-पुरुष की गुप्त इन्द्रिय की भाँति ढका 
हुआ । विष्णु का सूर्य से अभेद मानकर इसकी व्याख्या की जाती है 
अग्रतिपन्ररश्मि:--जिसकी किरणों साफ़ न द्वों। यह्‌ कहना अनावश्यक 
है कि यह अर्थ भुवप्रदेश के छिपे सूथ्य के लिये भी लग सकता है और 
वषो में बादलों से घिरे हुए सूय्य के लिये भी। पर वो के अस्फुट-- 
आधे प्रकट आधे छिपे-सूथ्य के लिये कुछ अधिक ठीक जैंचता है 
क्योंकि धुवप्रदेशों में सूथये ढका नहीं पत्युत अविद्यमान रहता है । 

तिलक को कई पौराणिक कथाओं में भी वैदिक आख्यानों की ध्वनि और फलतः 
भर वनिवास की मीनी स्मृति मिलती है । शंकर के पुत्र कुमार ( सस्‍्कन्द ) का माता 
के गर्भ के बाहर जन्म लेना, अलग फेंका रहना, फिर बड़े द्ोने पर भखुरों के विरुद्ध 
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देवसेना का नायकत्व करना, रावण का दशशी्ष और राम के पिता का दशरथे 
होना, यह तथा कई अन्य कथाएं उनका ध्यान उसी ओर खींचती हैं | इसमें तो कोई 
सन्देद नहीं है कि बहुत सी पीराखिक कथाएं वैदिक आख्यानों को बढ़ा घटाकर बनी 
हैं और इनमें आयों की सैकड़ों पीढ़ियों की स्घतियां यथासम्भव सुरक्षित हैं। 
पुराणों के सम्बन्ध में खोज का विशाल क्षेत्र प्रायः अछता पड़ा है। सम्भव है एक 
दिन उनसे तिलक के मत की या किसी अन्य मत की पुष्टि हो जाय. पर अब तक 
जो सामओी आप्य है वह तो हमको सप्तसिन्धव से बाहर जाने की अनुमति नहीं 
देती । जब वैदिक उपाख्यान ही प्र वप्रदेश में आय निवास का समर्थन करते नहीं 
ग्रतीत होते तो पौराणिक कथाओं के अर्थ को तोड़ मरोड़ करना व्यर्थ है। 


आ० २७ 


बीसवां अध्याय 


दूसरे देशों को प्राचीन गाथाओं से प्रमाण 


यहश्मपि वैदिक आय्यों के आदिम निवास का पता हम उनके मूल 
ग्रंथ वेद में द्वी हृढ़ते हैं और जो कोई मत इस विषय में हमारे सामने 
आता है उसको वेदों की द्दी कसौटी पर कसते हैं फिर भी और जहाँ 
कहीं इस सम्बन्ध में कोई संकेत मिलता हो उसकी ओर से आँख नहीं 
बंद कर सकते । पारसियों और वैदिक आस्यों का तो ऐसा संबंध था 
कि अवेस्ता में मित्रने वाले प्रमाणों का विशेष महत्त्व है। पिछले 
अध्यायों में वेदिक आख्यानों के साथ साथ हमने अवेस्ता में के भी कई 
आख्यानों को मिलाया है। वहद्दी कथाएं हैं, वही नाम हैं, हाँ देव का 
असुर और असुर का देव हो गया है । यद्द कथाएं उस समय की संस्सृ- 
तियाँ हैं. जब आय्य उपजाति की यह दोनों शाखाएं एक साथ रहती 
थीं। में इस प्रकार की एक और कथा दूँगा जो कुछ अंशों में गडओं के 
उद्धार की कथा से मिलती है। तिलक ने इसको प्रमाण के रूप में पेश 
भी किया है| 

अपौष ओर तिश्ज्य की लड़ाई दुरुकश समुद्र में हुई । बेंदिदाद के 
२१ व फर्गद में वुरूकश का वर्णन है । जिस प्रकार वेदों में जल और 
प्रकाश का गहिरा संबंध माना गया है. यहाँ तक कि एक ही गो शब्द 
का दोनों के लिये प्रयोग होता है वैसे दी अबेस्ता में भी प्रकाश और 
जल का एक ही क्षोत्त माना गया है। जल को आह्वान करके ४ थे सन्त्र 
में कद्दा गया है : “ चूंकि बुरुकश समुद्र जलों का भण्डार ( एकत्र होने 
की जगह ) है, तुम उठो, अन्तरिक्ष सार्ग ( वायु सा्ग / से ऊपर जाओ 
ओर एथिवी पर नीचे उतरों ; श्थिवी पर नीचे उतरो और अनन्‍्तरिक्त 
सार्ग से ऊपर जाओ | डठो और बढ़ते चलो, तुम, जिसके उदय और 
वृद्धि में अहुरमज्द ने अन्तरिक्ष मार्य बनाया ”” | चंकि प्रकाश और जल 
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का संबंध है और ध्रृथिवी पर प्रकाश सूय्ये, चन्द्र और तारों से आता दै 
इसलिये यह मन्त्र तीन बार पढ़ा जाता है और जल का आहान बारी 
बारी सूय्य, चन्द्र और तारों के साथ किया जाता है । तिलक इस मंत्र 
में अपने उप्त मत की पुष्टि पाते हैं कि आय्ये लोग प्रथिवी के चारों ओर 
दिव्य जलघाराओं का अप्तित्व मानते थे। पारसी लोग किसों ऐसी 
बात को मानते हों या न हों पर इस मन्त्र से तो किसी वित्य जल वाले 
समुद्र का पता नहीं चलता। इसमें बहो इन्द्र और बृत्र की लड़ाई की 
कथा है और यद लड़ाई बादलों के बीच सें हुई है | बुरुकश बहीं प्रतीत 
होता है। जलों का नीचे से ऊपर जाना और ऊपर से नीचे आना 
सामान्य भौतिक हृग्विषय है, इसको समझने के लिये दिव्य जलों की 
कल्पना करने की आवश्यकता नदों है। यहाँ पर भौतिक जल और बादल 
का प्रसंग है, इस बात की पृष्टि इसो फर्गदे के २रे मंत्र से होती है । चह 
इस प्रकार है: “हे पत्रित्र ज़रथुश्च्र, इस प्रकार कहो "आओ, ऐ बादलो, 
चले आओ, आकाश में वायु में से, ए्थिवी पर, हजारों बूँदों के द्वारा, 
लाखों बंदों के द्वारा ।” यहाँ प्रत्यक्ष दही बादलों से जल गिरने की बात 
है । जत्र वुरुकश जलों का भण्डार था तो बह भो मेव हुआ ओर अघुरों 
ओर देवों का संग्राम यहीं बादलों में ही हुआ होगा। अवेध्ता के अनु- 
सार अल्बुरज्ञ या हरबजैंती नाम का एक पहाड़ प्रथ्त्री के चारों ओर है। 
हमारे यहाँ भी लोग उदयाचल ओर अस्ताचल नाम के पढद़ाड़ों का 
ज़िक करते हैं । तिलक जिन दूसरे प्रमाणों को पेश करते हैं. बह भी 
मेरी समक में उनके मत को पुष्ठ नहों करते । फ्रूजशियों ( पितरों ) के 
सम्बन्ध में कहा गया हैं कि उन्होंने अंभ्रिमैन्यु की दुष्टता को नष्ट किया 
जिससे न तो जल का बहना बंद हुआ न ओषधियों का बढ़ना बंद 
हुआ | यहाँ मो छिसो दिव्य जल के बहात्र को कस्पना करना अनाव- 
श्यक है ; पौधों के बढ़ते को बात से तो और भो भौतिक जज का घोष 
होता है | वेन्दिदाद के «वें ओर ८व फ्रगदे में अन्त्येष्टि करने का विधान 
बतलाया गया है। ज़रथुश्त्र पूछते हैं कि यदि हवा चल रही हो या बफ 
पड़ रही हो या पानी बरस रहा हो और उस समय कोई मर जाय तो 
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क्या किया जाय । “वें फ़र्गद में यह प्रश्न इस भ्रकार है : “ हे भौतिक 
जगत्‌ के स्रष्टा, पविश्ञात्मच्, यदि गर्मी बीत चुकी हो ओर जाड़ा आ 
गया हो, तो मज़्द के उपासक क्या करें १” ८दवें में प्रश्न का रूप यह है : 
“है भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, पविन्रात्मन्‌, यदि मझद के किसी उपासक के 
घर में एक कुत्ता या मनुष्य सर जाय और उस समय पानी बरस रहा 
हो या बरफ़ पड़ रही दो या हवा बह रही हो या अंधेरा छाने वाला हो 
जिसमें मनुष्य और पशु मार्ग भूल जाते हैं, तो मज्द के उपासक क्‍या 
करें ९” अहुरमज्द ने उत्तर दिया : “प्रत्येक घर में, घरों के प्रत्येक समूह 
में, मुर्दो' के लिये तीन छोटे घर बनाने चाहियें ।” ज़रथुश्त्र ने पूछा: “हे 
भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, पवित्रात्मन्‌ , मुर्दों के यह्‌ घर कितने बड़े हों ?” 
अहुरमज़द ने उत्तर दिया “धम्म के अनुसार मुर्दे के घर इतने बड़े होने 
चाहियें कि यदि वह पुरुष ( सृतपुरुष, जीवितावस्था में ) खड़ा दो और 
अपने हाथ पाँव फैलाये तो उसके सिर या द्वाथ या पाँव में चोटन 
लगे । और उस मत शरीर को वहीं पड़े रहने देना चादिये दो रात, तीन 
रात या एक मद्दीने तक, जब तक कि चिड़ियां उड़ने लगें, पौधे उगने 
लगें, जल बहने लगे और वायु प्रथित्री पर से जल को सुखा दे ।” इसके 
बाद शव को समाधिध्थल पर ले जाने का आदेश है । अब तिलक का 
कहना है कि शव को एक रात, तीन रात या एक महीने तक बन्द 
रखना भुवप्रदेश की स्मृति है जदाँ सूच्य कभी-कभी एक दिन के लिये 
ओर कभी इससे भी अधिक समय के लिये अरृश्य हो जाता है। मुमे 
यह बात नहीं जँँचती ! यहाँ उन सभी अजस्थाओं के लिये विधान है 
जो सम्भबतः लोगों पर आ सकती थीं। आँधो चलना, पानी बरसना, 
बरक पड़ना, रात का अँधेरा छा जाना, यह सभी बातें सप्तसिन्धव और 
ईरान दोनों देशों में हो सकती थों | इनमें से कोई विपत्ति तो कुछ घंदों 
में दही दल जाने वालो है, इसीलिये एक रात का विधान है परन्तु गहिरी 
से गद्दिरी वषो और घोर से घोर तुषारपात में भी एक मद्दीने या इससे 
अधिक काल तक अऑपधेरा छाये रहने और आना जाना बन्द रहने की 
सम्भावना नहीं दो सकतो । इसोलिये एक मदीने की बात कद्दी गयी है । 
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यदि भ्रवप्रदेश के लिये विधि बनायी गयी होती तो चार पाँच महीने 
तक का प्रबन्ध होता | हवा के द्वारा पानी का सुखाया जाना, चिड़ियों 
का उड़ना, पौधों का उगना यह सब बातें भी या तो वषी से संबंध 
रखती हैं या ध्रुवप्रदेश के नीचे के देशों की सर्दियों से! जिन दिनों 
तिलक के अनुसार आये लोग श्ुवप्रदेश में रहते थे उन दिनों तो वहाँ 
चिरवसन्त था । इस बारहमासी वसनन्‍्त में पौधों का उगना या चिड़ियों 
का उड़ना कभी काहे को बन्द द्योता होगा, चाहे सूय्य के दर्शनहों या न 
हों। आज जब कि बहाँ कड़ी सर्दी पड़तों है और चारों ओर बफ़ जमी 
रहती है तब भी जो चिड़ियाँ उत्तर दक्षिण के भ्रवप्रदेशों में पायी 
जाती हैं बह जाड़ों के महीनों में बराबर सोती नहीं रहतीं । 

अतः यह प्रमाण तो पय्योप्त नहीं हैं | इनसे यद्द कदापि सिद्ध नहीं 
होता कि आय्योँ का मूलस्थान कहीं ध्रुवप्रदेश में था परन्तु इस बात को 
हमने अस्वीकार नहीं किया है कि सप्रसिन्धव छोड़ने के बाद प्रवासी 
आय्यों की एक शाखा कुछ काल के लिये स्यात्‌ ध्रुवप्रदेश में रही हो। 
जब वह प्रदेश बसने के योग्य नहीं रह गया तो यह लोग घूमते फिरते 
इरान पहुँचे होंगे। इसका यह तात्वय्ये भी नहीं है कि इरान में रहने 
बाले सभी आये ऐय्येन बीजो में रहने वालों के ही वंशज हें | सम्भव 
है भारत छोड़कर एक शाखा सोधे इंरान पहुँची हो, दूसरी चक्कर काट- 
कर आयी हो । ऐसा इतिदास भी मिलता है कि ईरान में प्रचलित धम्म 
का संस्कार उन मग पुरोहितों के द्वारा हुआ जो वहाँ उत्तर पश्चिम से 
सासानी नरेशों के समय में आये | उस समय भी इरान का धम्मं उसी 
ढंग का था पर न तो उसका कम्मकांड ठीक था, न दाशनिक विचारों 
का कुछ ठीक रूप था, न उगसनाविधि सुव्यवस्थित थी । 

मग अपने साथ धर्म्म का परिष्कृत रूप लाये और वही इंरान में 
राजाशभ्रय पाकर चल गया । ईरान की प्रचलित भाषा पहलवी थी जो 
आजकल की ईरानी या फ्रारसी का पूवरूप थो। मग अपने साथ जो 
भाषा लाये वह ज़ेन्द थी । ज़ेन्द, पदलवी, संस्कृत सभी एकही कुट्ुम्ब 
की भाषाएं हैं पर ज़ेन्द्‌ संत्कृत के अधिक निकट है । इससे यह अलु- 
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मान होता है कि मगों के हाथों अवेस्ता को आय्य उपजाति को उस 
शाखा के संस्मरण मिले जो धुत्रप्रदेश में प्रवास कर चुकी थी। 
पारसियों के अतिरिक्त अन्य लोगों की पुरानी गाथाओं में कई बातें 
५ ऐसी हैं ज्ञो बेदिक आख्यानों से मिलती ज्ुजती हैं। यूनानियों में प्रभात 
को इस्ॉस ( उषस ) कहते थे। लेट लोंगों में उसे दिएब्ोढुक्ते ( दियो 
दुद्दिता ) कहते थे और वेदों की भाँति इस शब्द का बहुबचन में भी 
< भयोग द्वोता था। यूनानियों वथा आयरलैंड वालों में ऐसी कथाएं हैं 
जिनमें एक द्वी स्त्री के लिये दो व्यक्ति लड़ते हैं और दोनों छः छः महीने 
के लिये उसके शरीर के भोक्ता होते हैँ । इसका अर्थ यह निकाला जाता 
+ दै कभी छः महीने तक दिन ओर छ: महीने तक रात होती थी । यूनानी 
ऐसा मानते थे कि हेलिऑस (सूय्य ) के साथ ३५० बैल और ३०५० 
भेड़ें थीं। इसका तात्पयय यह निराला जाता है कि कभो बह लोग ३५० 
: दिनों का वर्ष मानते थे। आयरलैएड का एक आडखूयान है कि कॉड्पेबर 
को फ्रेडेल्स नाम की एक सुन्दर कन्या थो, जिसके एक से एक कमनीय 
नी शरीर थे | कुकुलेन एक अवतारी पुरुष थे। वह पश्चिम की ओर से 
आक्रमण करने वाले शत्रु का सामना करने के लिये आगे बढ़े परन्तु 
सायंकाल के समय एक गुप्त स्थान को चले गये जहाँ फ्ेडेल्प पहिले ही 
पहुँच गयी थी । उसने वहाँ एक स्नान कुण्ड तेयार कर रक््खा था । 
इसमें नहाने से कुकुलेन भावी युद्ध में विजयी होने के योग्य द्वो गये । 
यूनानियों में ऐथिनी एक देवकन्या थी। उसके भी नो शरीर थे | तिलक 
को इस नौ-वाली संख्या में बद्दी कारण देख पड़ते हैं जो नवग्वों स नौ 
महीनों तक यज्ञ कराते थे, अथोत्‌ किसी समय नौ महीने का दिन 
५ होता था| रूस की एक कथा है कि एक समय एक बूढ़ा बूढ़ी रद्दते थे । 
उनके तोन लड़के थे। दो तो समझदार थे पर तीसरा जिसका नाम 
आइवन था पागल सा था | जिस देश में आ्राइवन रहता था वहाँ कभो 
दिनन होता था। बराबर रात रहतो थी। यह एक साँप की करनी 
थी । आाइवन ने इस साँर को मार डाला। तब वहाँ बारह सिर वाला 
पक सपे आगया । अरइवन ने उसको भी सार डाला और सिरों को नष्ट 
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कर डाला। तत्झाल ही सर्वत्र उजाला हो गया | यह कथा सूर्य्य संबंधी 
प्रतीत होती है। तीन भाइयों में से एक के प्रदेश में अँपेरा होने से 
साल के तिहाई भाग अथोत्‌ चार महीने अऔँधेरा और शेष आठ महीनों 
में उजाला होने की ओर संकेत है। यह अधघेरा करने जाला सॉप बढ़ी 
& शैन्न है जिसे वेद और अवेस्ता में अद्वि कहा है । एक दूसरो रूसी कथा 

में कॉश्चाइ नाम का एक दानव, जिसके शरीर में केवल हड्डियाँ थीं, 
एक राजकुमारी को अपने महल में उठा ले जाता है । यद्द मदल पृथ्वी 
के नीचे था | एक राजकुमार उसे छुड़ाने के लिये निकलता है। सात 
ब्ष के बाद उसे सफलता मिलती है। यहाँ भी सात मद्दीने के दिन का 
कुछ संस्मरण मिलता,सा प्रतीत होता है । 

ऐसी ही ओर भी बहुत सी कथाएं हैं जिनमें सूर्य का छिप जाना, 
बफ़े का पड़ना, अंधेरे का छाना रूपक बॉधकर दिखलाया गया है। 
इनमें तीन, सात, नौ आदि संख्याओं के आते द्वी तिलक का ध्यान उन 
बेद्क मंत्रों की ओर जाता है जिनमें यह संख्याएं आती हैं । वह इन 
सब बातों को मिलाकर यह्‌ परिणाम निकालते दे कि किसी समय इन 
सब लोगों के पूवेज भुवअभ्देश में एक साथ रहते थे। मेरी समम्क में 
यह प्रमाण पय्याप्त नहीं हैं । यूरोप, विशेषतः उत्तरी यूरोप, के लोग 
सर्दी से परिचित थे, उनके देशों में बफ़ पड़ती ही थी । नारवे के उत्तरी 
भाग से तो ध्रवष्ररेश के कुछ दृग्विषय देखे भो जा सकते थे। बूरोप 
फे अन्य उत्तरीय देशों से भी कोई कोई साहसी व्यक्ति उत्तर की ओर 
यात्रा करते थे और उनके विचित्र अनुभवों की कद्दानी बिकहृत रूप में 
फैलती थी | कई पुश्तों की अनुश्रुति उसके रूप में और भी डलट फेर 
कर देती थी । परन्तु कुछ थोड़े से ऊपरी साम्य मात्र से यह अनुमान 
नहीं किया जा सकता कि इन लोगों का यह अनुभव वेदिक अआर्य्यों का 
भी अनुभव था। ऐसे अनुमान में कैसी भूल दो सकती है वह इसी 
एक बात से प्रकट होती है कि ऐसो ही कथाएं फ़िनलैए्ड बालों में भी 
प्रचलित थीं । स्वर्य तिलक ने ही इस बात का ज़िक्र किया है । अब 
इससे तो यद्दी मानना पड़ेगा कि फिन और वेदिक आय्य एक ही वंश 
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की दो शाखा थे और कभो एक ही साथ भवष्रदेश में रहते थे। पर 
यह अनुमान निराधार है क्योंकि यह सब म्रान्य है कि क्रिन लोग तुकोँ 
और चीनियों की भांति मंगोल हैं। उत्तरी यूरोप वालों को भुवप्रदेश 
का थोड़ा सा प्रत्यक्ष ज्ञान है ओर अपेरे उँजाले के दृश्य तो वर्षा और 
हिमपात तथा धुवरात्रि में कुछ कुछ एक से दी द्वोते हैं, इसीलिये 
कथाओं में कुछ कुछ समता है ! 


इकीसवां अध्याय 
महेंजोदरों श्रोर हरप्पा के खंडहरों का सन्देश 


जो लोग मारतीय सभ्यता की प्राचीनता को स्वीकार नहीं करते 
उनका एक बहुत बड़ा तक यह है कि इस देश में बहुत पुराने स्मारक 
नहीं मिलते । न तो मूर्तियाँ मिलती हैं, न मन्द्र मिलते हैं, न प्रास्रादों 
के भग्मावशेष मिलते हैं, न नगरों के खंडहर मिलते हैं। जो कुछ मिलता 
है बह मौय्यकाल का, जिसको लगभग २२०० बर्ष हुए। इसके उचर 
में इतना ही कहा जा सकता था कि यहाँ की नदियाँ अपनी धारा बद- 
लती रहती हैं और प्रतिवर्ष नयी मिट्टी डालती रहती हैं, ओर यहाँ की 
गर्मी और वर्षा इंट पत्थर की वस्तुओं को बहुत दिनों तक रहने नहीं 
देते । यह कारण अंरातः ठीक हैं पर एसी दी परिस्थिति अन्यत्र भी है, 
फिर भी मिश्र और इराक में ४००० से ६००० वष तक की पुरानी चीज़ें 
मिली हैं। फिर भारत में ही २०००-२२०० वर्ष के पहिले का कुछ क्‍यों 
नहीं मिलता ? इसके साथ ही यह भी देखा जाता है कि मौय काल की 
कला प्रौढ़ है । एसा रपष्ट प्रतीत होता है कि जिन कारीगरों के हाथों उन 
चीज़ों का नि ण हुआ था वह नौसिखुए न थे वरन्‌ उनके पीछे सहस्रों 
बप का अनुभव था । भारत में रानी चीज़ें मिलती ही नहीं, इससे 
पाश्चात्य विद्वानों ने यह निधारित किया कि भारतीयों ने यह विद्या 
इरानियों स सीखी । 

यह आरोप अच्छा न लगता हो पर इसका कोई सन्‍तोषजनक उत्तर 
नहीं था और भारतीयों को यह ला|ब्छन रवीकार करना ही पड़ता था 
कि उनकी कला बहुत प्राचीन नहीं है। अकस्मात्‌ ही इस लावछन का 
परिहार हो गया । सिन्ध के लारकाना ज़िले में महेंजोदरों नाम की एक 
जगह है । इसका अथ है मुर्दों का टीला। यहाँ कई ऊँचे ऊँचे टीले थे 


जिनमें बौद्ध अवशेष थे। सं० १९७८ में श्री बैनर्जी इन अवशेषों की 
आ० श्८ 
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खुदाई कर रहे थे । एकाएक उनको कुछ ऐसी चीज़ें मिलीं जो बौद्धकाल 
: से बहुत पुरानी थीं। फिर तो १५९७५ से १५८४ तक वहाँ खुदाई हुई । 
' भूगभे में से एक के नीचे एक सात बस्तियाँ निकलीं । सम्भवतः अभी 
नीचे एक्राघ तह और मिलेगी । 
सबसे नीचे एक नगर मिला है। इसमें इट के पक्क घर हैं, अच्छी 
सड़कें हैं, पानी निकलने के लिये नीचे नालियाँ बनी हैं। मन्दिर हैं, 
मूर्तियाँ हैं । बहुत से मुद्दरं भी मिली हैं | इनपर लोगों के नाम खुदे हैं । 
इनसे दस्तावेजों और दूसरे काग़ज़ों पर मुहर किया जाता था | इसी 
प्रकार की चीज़ें उत्तरी सिंध में हरप्पा में, जो मुल्तान ज़िले में हे, 
मिली हैं । 
यहाँ महेँजोदरों और हरप्पा की खुदाई और उसके फलस्वरूप जो 
चस्तुएं उपलब्ध हुई हैं उनका बन करने की आवश्यकता नहीं है । 
जिन लोगों को इस विषय में रस हो उन्हें मारशल की सचिन्र पुस्तकों 
को देखना चाहिये | इतना ही कहना पय्योप्र है कि मर्देजोदरों की कला 
बड़े ऊँचे कोटि की है । इस विषय के विशेषज्ञों का कहना है कि यह 
चीज़ें ४५०० से ५५०० वर्ष पुरानी हैं । अतः इनके द्वारा भारतीय कला 
का इतिहास फम॒ से कम तीन हज़ार यप॑ और पुराना हो जाता है । मैंने 
“£ क्रम से कम ? इसलिये कहा है कि मद्देंजोदरों की कला की प्रौढ़ता इस 
बात की साक्षी है कि उसके भी पीछे कस स कम पाँच सो वर्ष का 
अज्ुभव था । 
सिन्ध के जलवायु में उस समय से आज बहुत परिवतेन हो गया 
है । भौगोलिक रूप भी बदल गया हैं । महेंजादरों इस समय समुद्र से 
९५ कोस दूर है पर ऐसा प्रतीत होता है कि उन दिनों वह समुद्र तट पर 
था। धौरे घीरे सिन्धु ने मिद्ठती डाल कर इतना समुद्र पाट दिया है | 
हरप्पा महेजोदरों से लगभग १५९० कोस उत्तर है । ऐसा अतीत होता है 
कि पहिले यहाँ बहुत बड़ी नदी बहती थी। आजकल मुस्तान में वर्षा 
बहुत कम होती थी, पर आज से दो-ढाई सौ वर्ष पहिले बहुत वर्षों 
होती थी । आज स लगभग चार सौ वर्ष पद्दिल तक सिन्ध में बड़ी मेह- 
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रान नाम की नदी सिन्धु के प्रायः बराबर बराबर बहती थी । अब यह 
बहुत छोटी नदी हो गयी है। सतलज जो आजकल व्यास में गिरती है 
पहिले इसी में गिरती थी । इसकी एक शाखा दहकरा सूख ही ययी है । 
इन सब वातों स अनुमान होता है कि जिन दिनों महेंजोदरों और 
हरप्पा आबाद थे, उन दिनों यह ग्रान्त आज की भांति मरुप्राय न था। 


इस खुदाई से यह बात तो सिद्ध हों गयी कि यदि सारे भारत में 
नहीं तो कम से कम सिन्धु नदी के किनारे बसे हुए इस प्रान्त में तो 
आज से पाँच हज़ार वर्ष पहिले भी बड़े बड़े नगर बसे थे, पक्के घर होते 
थे, कला का विकास हो चुका था । उन दिनों भी यहाँ का प्रभात दूसरे 
प्रदेशों पर पड़ता ही होगा क्योंकि यहाँ के लोगों का व्यापारिक संबंध 
तो दूसरे प्रदेशों से रहा ही होगा । अत: यह अनुमान निराधार न होगा 
कि आज़ से 2०००-४५०० वर्ष पहिले इस प्रकार की कला और वास्तु- 
विद्या दूसरे प्रान्तों में भी थोड़ी बहुत फैल चुकी होगी। इस प्रकार 
मौत काल और उसके बाद की कला का पितृत्व खोजने हमको ईरान 
जाने की आवश्यकता नहीं है, वह भारत में द्वी मिल जाता है । 

परन्तु महेंजोदरा की खोज ने एक और विलक्षण बात दिखलायी । 
ईरान के पश्चिम देजला और फरात नदियों के, जिनको अंग्रेज़ी नक़्शों 
में टाइग्रिस और यूफ्रेटीज़ लिखा जाता है, अन्तर्वेद का प्रान्त सभ्यता के 
इतिहास में एक विशेष महत्व का स्थान रखता है। हज़ारों वषे तक 
यहाँ वलवान राष्ट्र रहे हैं जिनही फीतियाँ आज भी खंडहरों के रूप में 
मिलती हैं। किसी समय यूरोपत्राले ऐसा मानते थे कवि सभ्यता का 
विकास सबसे पहिले मिश्र में हुआ पर आज यह बात प्रायः सर्वमान्य 
हो गयी है कि इराक़ के इस प्रदेश में उसकी नींब मिश्र से भी पहिले 
पड़ी थी । यहाँ की सबसे पुरानी सभ्यदा वह है जिसे सुमेर-अकाद की 
सभ्यता कहते हैं । इसके वाद चेल्डिया, फिर बैविलन का काल आता 
है। इसी समय यहूदी भी रंगमंच पर आये और उनसे इस देश की 
सांस्कृतिक सम्पत्ति का प्रसाद यूरोपवालों को मिला । प्रथिवों के इति- 
हास का यद् बड़ा ही रोचक और शिक्षाप्रद अंश है। वह राष्ट्र लुप्त हो 
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गये, उनकी बोली आज कहीं सुनायी नहीं पड़ती परन्तु उनके आबि- 
प्कार, उनके विचार आज भी हैं और उस संस्कृति और सभ्यता के 
अविच्छेय अंग हैं जिससे सारा सम्य जगत्‌ लाभ उठा रहा है । 

मैंने ऊपर कहा है कि इस प्रदेश क्री छुप्र सभ्यताओं में सुमेर- 
अकाद्‌ सबसे पुरानी थी। यह आज से ६००२० वर्ष पुरानी बतलायी 
जानी है | इसके दो केन्द्र थे। एक तो अकाद और दूसरा उससे दक्षिण 
शुसीर (या सुमेर )। पीछे से यह दोनों नगर या राज एक हो गये । 
इनके भग्मावशेष आजकल खोदे गये है और इनकी उत्कृष्ट कला का; जो 
सैकड़ों वर्षों में उन्नति की उस सीमा तक पहुँची होगी, परिचय देते हैं । 
अब जो विलक्षस बात देखने में आयी वह यह है कि मह्देजोदरो में 
जिस सभ्यता का परिचय मिलता है बह उसी ढंग की है जैसी कि सुमेर 
को सभ्यता थी । मकानों की बनावट का ढंग वही है, मूर्तियाँ वेसी द्वी 
हैं, मृहरों पर तथा दूसरी जगह उसी प्रकार के अक्षर खुदे हैं, दोनों 
जगहों की भाषा एक हो है और कई व्यक्तियों के नाम भी दोनों जगहों 
में भिलते हैं । इतना गहिरा साम्य हैं कि इस बात में कोई सन्देह नहीं 
हो सकता कि हम दोनों ज्गहों में एक हो सभ्यता और संम्क्रति के 
प्रदर्शन देख रहे हैं । मूर्तियों के आकार स्तर यह लोग सूरानो अथोत्‌ 
मंगोल डपजाति को शाखा से प्रतीत होत हैं ।इनकी भाषा का ठीक ठीक 
स्वरूप क्या था यह नहीं कहा जा सकता । कुछ लोगों का अनुमान है 
कि यद्द द्राविड़् थी परर' कुछ दूसरे विद्वान उसे संस्कृत से मिलती 
जुलती मानते हैं। 

भारतीय मंस्क्ृति से भी कई बातें सिलती जुलती हैं. पर कुछ बातों 
में बड़ा अन्तर भी है । इनके एक उपास्य इन्दुरु ( वेदिक इन्द्र ? ) थे। 
इनके दूसरे उपास्य सूथ्य थे। उनका नाम शनय था। सूथ्ये को यह 
लोग मछली से उपसा देंते थे। कभी कभी सूथ्य को शु-खा--परवार 
मछली--और कभी बि-7-एश--बड़ी मछली-कदते थे । इसके साथ 
न मलुष्य--जोड़ने से वि-ह-एप-न--महा-नर-सत्स्य-- बनता है । इस 
देव की जो मूर्तियाँ मिलती हैं उनमें आधा शरीर मनुष्य का है, 
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आधा मछली का, या आगे का भाग मनुष्य का, पीठ मछली की । 
कुछ लोगों का यह अनुमान है कि यह वि-इ-एश-न विष्णु का हो रूपा- 
न्तर है। यह भी याद रहना चाहिये कि विष्णु सूथ्य का एक नाम है 
ओर विष्णु का पहिला अवतार आधा मनुष्य आधा मछली के रूप में 
हुआ था। म्देजोदरों तथा सुमेर में एक देवी की मूर्तियाँ बहुत मिलती 
हैं । इनको माठृदेवी का नाम दिया गया है। इनके अतिरिक्त शिव की 
भी मूर्तियाँ मिलती हैं । वेदों में इन्द्र, वरुण, विष्णु, सू८० आदि के 
नाम आते हैं, उनको यज्ञभाग दिये जाते हैं परन्तु मंदिर और मूर्ति का 
पता नहीं चलता । परन्तु महेंजोदरों में जो मूर्तियाँ मिली हैं बह कई 
बातों में आज कल जैसी हैं। शिब की मूर्ति योगी की मुद्रा में है। 
तीन मुख हैं, सिंहासन के ऊपर नासाम्र ध्यान लगाये सिद्धासन से बेठे 
हैं। गले में बहुत सी मालाएँ पड़ी हैं, हाथों में भी कई आभूषण या 
माला पहिने हुए हैं । शिव का नाम पशुपति भी है। स्यात इसी लिये 
मूर्ति के चारों ओर चार पशु हैं : हाथी, व्याध, महिष और गेंडा। 
सिंहासन के नीचे दो हिरण हैं | मस्तक के ऊपर दो सींगें बनी हुई हैं । 
सम्भवत: इन्होंने ही आगे चल कर त्रिशूल का रूप घारण किया । अब 
तक इससे प्राचीन प्रतिमा भारत में नहीं मिली ४ । इस सूर्ति के सिवाय 
कई शिवलिंग भी पाये गये हैं | बरृष की भी बहुत सी मूर्तियों मिली हैं, 
यद्यपि यह ठीक ठीक नहीं कदा जा सकता कि बृष और शिव में कोई 
संबंध था या नहीं । 

परन्तु साद॒श्य यहीं समाप्त नहीं होता, कई विद्वानों के मत में इससे 
कहीं आगे जाता है। वेदों में कई एस शब्द हैं. जिनका कुछ ठीक अथ 
नहीं लगता । जरभरी, तुफरी, इसके उदाहरण हैं । इन विद्वानों की 
सम्मति है कि हम इन शब्दों का अथे लगाने में इसलिये असमर्थ होते 
हैं कि हम भारत के बाहर दृष्टि नहीं डालना चाहते। यह शब्द इराक़ 
की नदियों, पहाड़ों और नगरों के प्राचीन नाम हैं। इसी श्रकार जिन 
नरेशों के नाम वेदों में आये है उनमें से कई भारत में शासन नहीं करते 
थे बरन तत्कालीन इराक़ के राजा थे। इनके नाम अब भी इराक् में प्राप्त 


( २१२ ) 


पत्थरों, $ टों और मूर्तियों पर खुदे मिलते हैं। यदि आय्यों की एक 
शाखा भारत में थी तो उसी समय दूसरी शाखा इराक़ में थी। दोनों में 
सम्पर्क था, इसलिये वेदों में दोनों का इतिहास है । जिन विद्वानों ने इस 
क्षेत्र में काम किया है उनमें एक भारतीय, अध्यापक प्राणनाथ विद्या- 
लंकार, भी हैं । 

दूसरे लोगों का, और इनमें ही वह सच भारतीय हैं. जो बिना 
किसी प्रमाण ढंढ़ने का कष्ट उठाये यह माने बेठे हैं कि प्राचीन भारत 
सभ्यता और संस्कृति में जगदूगुरू था, यद्‌ मत है. कि यह्‌ साहश्य कोई 
आश्चयर्य की बात नहीं है । इराक़ के लोगों ने भारत से ही तो सभ्यता 
सीखी थी | हमारे देश के चक्रवतियां ने समय सघ्य पर सारी प्रथ्ती 
को जीता था । इराक़ में भी आय्य गये ही होंगे और वहाँ राज भी किया 
होगा | इसलिय बहाँ भारतीय ढंग के चिन्ह मिलने ही चाहिये'। एसा 
माना जा सकता है कि महेंजोदरों से ही वह लोग गये होंग जिन्होंने 
सुमेर, अकाद, चेल्डिया आदि को बसाथा | इसीलिये वहाँ सिन्ध प्रदेश 
की छाप अधिक देख पड़ती है। महेंजोदरों का समय वेदिक काल के 
पीछे का है. अतः स्पष्ट ही यह सभ्यता वेदिक आय्य सम्यता का एक 
विकसित्त रूप है । 

एक तीसरा पत्त भी है जा इसका ठीक उलटा है। इसके मुख्य प्रव- 
तक डाक्टर बेडेल हैं । इसके अनुसार सुमेरनिवासी ही प्राचीन आय 
थे और सुमेर की सभ्यता ही प्राचीन आय्य सभ्यता थी । सुमेरवालों 
को एक शाखा ने सिन्‍्ध प्रान्त को जीतकर महेंजोदरों बसाया और बाद 
में उसकी धाराएं सप्तसिन्‍न्धव ओर उसके पीछे भारत के कोने कोने में 
पहुँचीं। दूसरी लद॒र पश्चिम की ओर गयी । उसने यूरोप बसाया | इस 
मत की पुष्टि में वह कई प्रमाण पेश करते हैं । उन सब पर यहाँ विस्तृत 
विचार करना अनात्रश्यक है परस्तु उनका स्वरूप तो देखना ही 
चाहिये । 

वेंडेल कहते हैं कि वेदों में कई जगह सिन्धुप्रदेश और वहाँ के रहने- 
वालों की ओर संकेत है । जेसे, मरुतों के द्वारा सिन्धु की रक्षा का कई 


( श्र ) 


जगह उल्लेख है । उनका कहना है कि यह मरुत्‌ वस्तुतः झुमेरियों की 
वह शाखा है जो इराक में ऐमेराइत नाम से प्रसिद्ध हुईं। क्षत्रिय वह 
लोग थे जो सिकन्द्र के समय तक सिन्ध के आस पास के प्रदेश में 
खत्ती नाम से और प्राचीन काल में इराक़ में हत्ती या हित्ती (हिद्वाइट ) 
कहलाते थे । इन हत्तियों में नासत्यों - अश्विनों- की पूजा नस्साति नाम 
से होती थी और यद्द लोग मित्रावरुण को भी पूजते थे। सुमेरियों की 
ऐसी मुद्दरें मिली हैं मिनसे यह प्रतीत होता है कि इन लोगों में पुरोहित 
को बरगु कहते थे | बेडेल की राय में प्रसिद्ध पुरोहित भ्रुगुबंश का नाम 
इसी बरगु से निकला है । इसी प्रकार कश्व नामक बरम का भी पता 
चलता है | बरम का अथ था विद्वान | इसका तात्पय्य यह निकाला 
जाता है कि यह बरम ही ब्राह्मण शब्द का पूवरूप है। इन्होंने कई 
राजवंशों तथा तत्कालीन प्रप्मुख पुरुषों की वंशावलियाँ उनकी मुदरों से 
निकाली हैं और उनको पुराणों में दी हुई तथा वेदों से निर्गत बंशा- 
वलियों से मिलाकर दोनों की समता दिखलायी है । उदाहरण के लिये 
यह तालिका लीजिये :-- 


सुमे श्थिन नाम पोशणिक नाप्त 
उस्झरा या बरमाह अश । शयश्व या बाम्यश्व 
जे । ला 
ब्ि अ्रशनदि | पलेनदि या बल्यशुव 
| 
| 


भनेतर्षि दिवोदास 
इसमें अन्तिम नाम नहीं मिलता । इक्षी प्रकार गाधिवंश की भी 
+ * >. ब- ५ डे 
बंशावलि तैयार हुई है। इस बंश को सुमेरिअन सें गुदिझ वंश 
कहते थे :+- 


( रंर४ ) 


सु रिश्रन नाम पोराशिक नाम 
उरू अश्व कुश बलाक 
| | 
खशु मदिआ कुश 
| | 
गुदि्म कुशुम्भ 
( पृथे ) छर आशतिन मिस -- गाधि 


उस अशजिकुस 


सतयवती -- उरू ऋचिक 
शप्तु दुकंगिन 


| है जमदग्नि 


५ ह॒ | 


बुरशसिन । या पुरशसिन ) शुभ्रशसिन ॥ । 
परशुराम सुपेन 


स्का अर्थ ४, विवाह हुआ ) 


हम दीर्घतमा ऋषि की कथा पहिले दे आये हैं ।जब वह नदी में 
डाल दिये गये तो बहते-बहुते अंग देश जा निकले। वहाँ के राजा ने 
उनको जल में स निकाला । उसको लड़का न था | उसने उनसे कहा कि 
आप मेरी पन्नी में पुत्र उत्पन्न करें | उन्होंने स्वीकार कर लिया । परन्तु 
रानी ने उनके पास आप न जाकर उपिन नास की एक दासी भ्रज 
दी । ऋषि सबेज्ञ थ। इस छल को जान गये पर उन्होंने अपने तपोबल 
से उस दासा को पवित्र करके ऋषिपत्नी वनाया। उससे उनको एक 
लड़का हुआ जिसका नाम ओऔषिज कक्तिवान्‌ रक़्खा गया। यही अंग 
का युवराज हुआ । यह लड़का भी ऋषि हुआ । इन्द्र ने प्रसन्न होकर 
इसको घूचया नाम की एफऊ सुन्दर स्त्री प्रदान की। यह कथा वेद में 
भी दी हे: 


अरदा थर्गी यहये ववस्पत्त कक्षीयले उचयामिन्द्र चुखते 
( ऋक्‌ १--५१, १३ ) 


है इन्द्र, तुमने बुडढे, स्तुति करने वाले, सोमरस निकालने वाले, कक्षिवान्‌ 
को युवत्ति हचया दी | 


( रे२५ ) 


अब महेंजोदरो में एक मुद्दर मिली है जो उरिकि (या छऋकि ) 
की रहने वाली दासी उशिज की है । वृचया का नाम वृच, वृक, उरिक, 
उरिच, उरिकि, उऋति, इनमें से किसी भी जगह की रहने वाली स्त्री 
को दिया जा सकता है। जो कथा ऊपर दी गयी है उसके अनुसार 
बचया कक्षिवान्‌ की पत्नी थी और दासी उषित्‌ उनकी माता थी । सम्भव 
है हजारों वर्ष के इतिद्दास में कुछ भूल पड़ गयी हो और बृचया ही 
उषित नाम की दासी रही हो । जो कुछ हो “उरिकि की रहने वाली दासी 
उषिज” और 'दासो उषित्‌” तथा वचया!' के नामों में बहुत साइश्य है । 

इतने संकेत ही पर्याप्त हैं । इतना और कह देना आवश्यक है कि 
बैंडेल का यह मत विशेषज्ञों में सर्वेसान्य नहीं हे। कई लोग इन मुदरों 
पर खुदे नामों को दूसरे प्रकार से पढ़ते हैं | उदाहरण के लिये पहली 
वालिका को ही लीजिये :-- 


व्ैेंडेक के अवुसार दूस २ विशेषज्ञों के अनुस्तार 


| 
तर्अश्‌ । डर निना 
मद्गल अकुरगल 
विश्रशनदि | इञखतुम 
एने तर्षि | एनलि तर्जि 


फिर भी जितना साहश्य निर्विवाद है उतना ही विचारणीय है। 
अभी इसके संबंध में कोई बात निश्चय के साथ नही कही जा सकती। 
न हम यही ठीक ठीक कह सकते हैं कि सिन्ध स लोग जाकर इराक में 
बसे, न इसी का कोई पुष्ठ प्रमाण है कि सुमेर से कुछ लोगों ने भारत 
में उपनिवेश बसाया | वेदिक सभ्यता और महँजोदरों की सभ्यता का 
क्या संबंध है यह भी अनिश्चित है । यों तो वेदों में नगरों और, क़रिलों 
का भी जिक्र आता है परन्तु वेदिक आर्य्यो ' की सभ्यता ऋृषिप्रधान ही 
प्रतीत होती है । महेंजोदरो जेसे सुव्यवस्थित नगरों का पता नहीं 
चलता । इससे यह कहा जा सकता है कि बेदिक सभ्यता प्राचीन है 
ओर महेँजोदरा काल से कम से कम चार पाँच हज़ार वर्ष पुरानी है। 
धीरे धीरे उसका विकास हुआ ओर बड़े बड़े नगर बसने लगे। यह दो 
सकता है पर इसको मानने में दा तीन बड़ी अड़चनें पड़ती हैं। वेदों में 

आ० २९ 
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सोना, चांदी ताँबा के साथ साथ लोंहे का बराबर उल्लेख है। वेदिक 
आय्ये लोदे से काम लेते थे । परन्तु महेंजोदरों में और धातु मिलते हैं, 
लोहा नदीं मिलता । वैदिक आय्ये शब्ल्र तो चलाते ही थे, अपने शरीरों 
की रक्षा के लिये कबच भो पहिनते थे । परन्तु महेंजोद्रो या सुमेर में 
कवच का कोई पता नहों चलता | यदि इस सभ्यता फा विकास वैदिक 
सभ्यता से हुआ होता तो यह असम्भव था कि यह लोग ऐसी उपयोगी 
चीज़ों को भूल जाते । बेदिक उपासना में यज्ञों का ही सुख्य स्थान है 


“ पर इनके मन्दिरों में उपयुक्त यज्ञकुण्ड या वेदियां नहीं मिलतीं। बेदों 


में गझ का महत्त्व है, इनके थहां बृष को ग्राधान्य है । यह समम्क में नहीं 
आता कि यह बातें कैसे हुई! । हम यह भी देखते हैं. कि वेदिक आय्यों 
के वंशजों में आज भी गऊ का वही, वरन्‌ उससे भी ऊँचा, स्थान दे । 
महेंजोद्रों के निवासी घोड़े से भी अपरिचत प्रतीत होते हैं । 


यह मानने में भी कठिनाई है कि सुमेरिश्रन सभ्यता से बेदिक 
सम्यता निकली। पहिले तो नगरों में केन्द्रीभूव व्यापारप्धान 
सम्यता आमों में केन्द्रीभुत क्रषित्रधान सभ्यता में केसे बदल गयी, यह 
आश्चय्य की बात है | सुमेरिअन सम्यता में लिखने का प्रचार है पर 
वेदों में लिखने का कहीं स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता । यह भी सन्देह- 


“ जनक है । उन सब देव देवियों ओर उनके मन्दिरों को छोड़ कर यज्ञ- 


यागादि का प्रचार होना भी समझ में नहीं आता । 


बाव यह है कि यदि यह खोज जारी रही तो इससे न केबल भारत 
या पश्चिमी एशिया वरन्‌ समस्त मानत्र सभ्यता के इतिट्दास पर बड़ा 
प्रकाश पड़ने वाला है | सम्भवतः बहुत से विचार जो आज रूढ़ियों की 
भाँति पकड़े जाते हैं छोड़ने होंगे। कोई आश्चय्य की बात न होगी 
यदि आय्यों के आदि निवास के प्रश्न को निबटाने में भी सहायता 
मिले । पर अभी तक जो साममी मिली है वह अपस्योप्त है। जो खुदे 
हुए लेख मिले हैं उनका क्या अर्थ है, इस संबंध में सब विद्धानों का 
मत एक नहीं है । अतः उनके सद्दारे अटकल लगाना भ्रामक होगा । 


जीजा 


बाईसवां अध्याय 
आय्य संस्कृति का भारत के बाहर प्रभाव 


आजकल संस्कृति और सभ्यता नाम लेने से उस संस्कृति और 
सभ्यता का बोध होता है जिसका सम्बन्ध पाश्चात्य यूरोप और अमे- 
रिका के संयुक्त राज से है। यही देश सभ्यता के रक्षक पोषक माने 
जाते हैं, यही अपने को जगदूगुरु मानकर दूसरे लोगों को सभ्य और 
संस्कृत बनाने का दम भरते हैं । यदि इनपर कोई विपत्ति आती है तो 
कहा जाता है कि प्थिवातल स सभ्यता और संस्कृति का ही लोप होने 
जा रहा है । 


इस सभ्यता का उद्गम यूनान और तत्पश्चात्‌ रोम से हुआ, इस- 
लिये यह स्वाभाविक है कि यूरोपनिबासी यूनान और रोसवालों का 
अपने का चिरऋणी मानें। पर इतना तो वह प्रत्यक्ष देखते हैं कि इन 
देशों की सभ्यता पर कुछ और देशों का प्रभाव पड़ा था। इन देशों में 
पहिला स्थान मिश्र का है । मिश्र का कई हज़ार वर्षों का इतिहास प्रायः 
अविच्छिज्न रूप से मिलता है। उसके खंडहर आज भी उसकी पुरानी 
संस्कृति का साध्ष्य दे रहे हैं । उसकी सभ्यता यूनान से बहुत पुरानी 
थी । पाश्चात्य विद्वान ऐसा मानते रहे हैं कि इस एथिंदी पर सभ्यता 
का उदय पहिले पहिल नील के किनारे मिश्र में ही हुआ । 

कुछ थोड़ा सा उपकार फ्रिनीशियन लोगों का भी माना जाता है। 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि यह लोग पहिले इरान में, फिर शाम 
में, फिर उत्तरी अफ्रीका में आ वसे पर जहाँ रहे समुद्र के किनारे ही 
रहे । यह लोग दूर दूर तक समुद्र यात्रा करते थे । ऐसा माना जाता है 
कि यूरोप ही नहीं प्रत्युत मिश्र को भी इन्होंने कई बातों में सभ्यता का 
पाठ पढ़ाया है । 
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इनके अतिरिक्त यूरोपवाले यूरोप के बाहर के दो ही राष्ट्रों की सच- 
मुच जानते हैं या यों कहिये कि दो का ही प्रभाव यूरोप पर थोड़ा बहुत 
मानते हैं । पहिले तो यहूदो हैं । इन्होंने दी यूरोप को ईसाई धम्म दिया 
है क्‍योंकि इसा जन्मना यहूदी थे | दूसरे ईरानी थे। इनकी मिश्रियों, 
यहूदियों, तथा इराक के दूसरे भ्रान्त वालों से कई बार लड़ाइयाँ हुई, 
दो दो बार इन्होंने यूनान पर आक्रमण किया, फिर सिकन्दर ने ईरान 
को जीता । इस प्रकार ईरान का अपने पश्चिम के देशों से सैकड़ों वर्षो 
तक सम्पर्क रहा और एक का दूसरे पर बराबर प्रभाव पड़ता रहा | 

एशिया महाद्वीप के दो और देशों, चीन और भारत, को भी 
अपनी संस्कृति ओर सभ्यता पर गये है। पश्चिमी एशिया के लोग 
इनके नामों से तो परिचित थे पर अभी तक पाश्चात्य विद्वानों की यही 
धारणा रही है कि इनका प्रभाव दूसरे देशों पर बहुत कम पड़ा है। 
भारत से निकलकर बौद्ध धर्म ने समस्त प्रथिवरी को प्रभावित्त किया है 
पर यह बहुत पीछे की वात है । 

सम्यता और संस्कृति के इतिद्दास में भारत को कोई विशेष महत्त्व 
का स्थान नहीं दिया गया। इसके कई कारण हैं पर इनमें से मुख्य 
कारण यह है कि भारत का अपने पश्चिमी पड़ोसियों से राजनीतिक 
संबंध नहीं के बराबर था। इरानी, यहूदी, यूनानी, मिश्री, इराक़ के 
दूसरे राज्यों के रहने बाले, जैसे सुमेरी, चेल्डी, हित्ती आदि, आये दिन 
एक दूसरे से लड़ते ओर सन्धि करते रहते थे। एक का राज दूसरे पर 
होता था, एक की सेना दूसरे के देश में जाती थी, एक के सेनापतियों 
ओर नरेशों के नाम दूसरे के इतिहास में जगह पाते थे। भारत सबसे 
अलग था। शुप्र साम्राज्य के समय में तो भारत की सीमा मध्य एशिया 
तक पहुँचायी गयी पर इसके पहिले किसी भी योद्धा का ध्यान भारत 
के बाहर नहीं गया। जो महत्वाकांत्ती राजा हुआ, उसने भारत के 
विभिन्न प्रान्तों के नरेशों को हराया, अश्वमेध या राजसूय यज्ञ किया, 
चक्रवर्ती कहलाया। कहा जाता है कि युधिष्टिर के राजसूय यज्ञ के 
पहिले अजुन ,आदि सारो एथिवी जीत लाये थे । उन्होने चाहे जो किया 


( २२९ ) 


हो पर महाभारत में सम्सिलित होने वाले नरेश सब भारत के भीतर के 
ही थे। यह स्मरण रखना चाहिये कि मुग़लों के समय तक अफ़गा- 
निस्तान भारत का अड्डः साना जाता था। भारत जैसे देश में चक्रवर्ती 
बनना स्यात्‌ इतना समय और इतनी शक्ति ले लेता था कि इस काम 
को पूरा करके लोग थक जाते थे । जो कुछ हो यह आश्चय्य की बात है 
कि किसी भी भारतीय नरेश की बुद्धि में पश्चिस की ओर दिग्विजय 
करने की बात न समायी | शकों और हूणों ने भारत पर आक्रमण 
करके राज्य स्थापित किये, इरान वालों ने पश्चिमी भारत के एक बड़े 
भांग पर क़ब्ज़ा करके अपने क्षत्रप नियुक्त किये। यह ज्षत्रप पीछे से 
स्वतंत्र नरेश हो गये। सिकन्दर ने भारत पर आक्रमण किया और 
पश्चिमी भारत के एक भाग को अपन साम्राज्य में मिला लिया, हषे- 
वर्धन की झत्यु के बाद एक छोटा सा चीनी आक्रमण भी हुआ परन्तु 
भारतीयों को भारत के बाहर जाकर आक्रमण करने की, चीन, इरान, 
इराक़, यूनान में आधिपत्व स्थापित करने को, कभी प्रवृत्ति न हुई । 
इसका कारण सात्विकता न थी | आपस में तो लड़ते ही रहते थे । इस 
अलग अलग रहने का यह परिणाम हुआ कि बौद्ध देशों में धर्म्मप्रचा- 
रक अशोक की भले ही ख्याति हो परन्तु तत्कालीन इतिहास न वो 
किसी पराक्रमी भारतीय नरेश को जानता है न भारतीयों की वीरता 
और युद्धकौशल से परिचित है। इसी से यह धारणा पड़ गयी कि 
भारत का अपने बाहर की सभ्यता के त्रिकास पर कोई प्रभाव नहीं पड़ा 
है । फिर, यूरोपियन विद्वानों ने अपने को यह भी सममा लिया था कि 
भारतीय सभ्यता का इतिहास ३५००-४००० वष के भीतर का है । ऐसी 
दशा में वह्‌ उन प्राचीन सभ्यताओं को, जो उससे कहीं पुरानी थीं, 
प्रभावित कर भी नहीं सकता था । 

यह तो दुभोग्य से सत्य ही है कि बाहर वालों से भारतीयों का 
राजनीतिक संबंध बहुत कम रहा | जो रहा भी वह रक्षात्मक था। जब 
बाहर वाले हमारे सिर पर घहरा दी पड़ते थे तो हम अपने को बचाने 
का प्रयास करते थे, स्वयं हम किसी से मिलना नहीं चाहते थे। परन्तु 
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अब ऐतिहासिक सामग्री बहुत मिली है। उसने हमको मिश्रियों और 
यहूदियों से भो पुराने राष्ट्रों का पता बताया है और इतिहास को कई 
हज़ार वर्ष पीछे ले गयी है । आठ हज़ार वर्ष पुराने अवशेष यह संकेत 
करते हैं कि उनके पहिले कई हज़ार वर्षों तक कला की उन्नति होती 
रही थी । 

यह सामग्री एक दूसरा बात का भी प्रमाण देती है। उस प्राचीन 
काल में भारत इन देशों से स्वंधा अलग नहीं था। भारतीय नरेशों ने 
जाकर वहाँ अपना शासन स्थापित न किया हो परन्तु भारत का प्रभाव 
उनके जीवन पर पड़ा था, यह बात स्पष्ट है। भारतीयों की तो यह 
घारणा है कि किसी समय भारत सेही सारी प्रथिदी ने सभ्यता 
सीखी । इसका कोई प्रमाण नहीं है । परन्तु में संक्षेप में कुछ बातों का 
दिग्द्शन कराना आवश्यक समझता हूँ जिनस तत्कालीन जगत्‌ पर जो 
आर्य छाप थी उसका कुछ पता चल सके । इस पुस्तक के मूल विषय 
से इसका भी संबंध है । 

इराक़ की सबसे प्राचीन सभ्यता तो अकाद--झुमेर की थी | उसके 
साथ वैदिक सम्यता के संबंध के विषय में कौन कौन से मत हैं इसका 
उल्लेख हम पिछले अध्याय में कर चुके हैं। इस संबंध में हॉल के 
एंशेए्ट हिस्टरी आव दि नियर इम्ट से दांस के ऋग्वेदिक इणिटिया में 
उद्धृत यह बात विचारणीय है क्रि उनकी मूर्तियों को देखने से ऐसा 
प्रतीत होता है कि सुमेरिअन लोग दक्षिण भारत के निवासियों से 
मिलते जुलते थे और सम्भवत: भारत से ही वहाँ गये थे । सुमेर पहुँ- 
चने के पहिले ही उनको संस्कृति बहुत कुछ उन्नति कर चुका थी । 

सुमेर के बाद उस प्रदेश में चैल्डिया-बैबिलोनिया का जोर बढ़ा । 
इन लोगों का भारत से, विशेषतः दक्षिण भारत से, व्यापारी संबंध था, 

, इसके तो कई प्रमाण मिलते हैं। एक छः हज़ार वर्ष पुराने खेंडहर में 
भारतीय साल लकड़ी का एक टुकड़ा मिला है । यह लकड़ी दक्षिण 
भारत के सिवाय कहीं और होती ही नहीं । पर उत्तरी मारत से भी 
> संबंध था, इसके भी प्रमाण हैं। उनकी भाषा में मलमल को सिन्धु 
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कहते थे । यह शब्द बतलाता है कि वह लोग रुई का बना कपड़ा सिन्धु 
के किनारे से मेंगाते थे। उन लोगों में एक प्रकार की एक तौल थी, 
जिसे मना कहते थे । यह शब्द ऋग्वेद में भी इसी अर्थ में आता है । 
इनके देवों में सबसे बड़ा स्थान अन का था । कुछ लोगों का मत है कि 
यह शब्द अहिहन ( इन्द्र ) का अपश्रंश है। यह बात हो या न हो, 
. यद्द लोग अन को अपर या अस्शुर भी कहते थे । अन के बाद बल या 
बल थे । संभवत: यह वही वल नामक असुर था जिससे बैदिक इन्द्र 
का युद्ध हुआ था। तीसरे देव का नाम अनु (अप्नि १) या दगनु 
( दहन ? ) था। इनके एक और देव का नाम बिन था। ऋग्वेद के 
दशम मंडल में वेन नामक देव का जिक्र आता है। बायु के अधिष्ठाता 
देव को यद्द लोग मतु या मतु कहते थे जो मरुत्‌ का ही रूप प्रतीत होता 
है । सूथ्य के लिये इनका दिअनिम्ठु नाम दिनेश से हो निकज्ञा दीखता 
है । इनके यहाँ सृष्टि की कथा में बतलावा गया है कि आदि में अप्सु 
ओर तिअमत नाम के दो देव थे। यह तो प्रायः: शब्दशः उस वेदिक 
संश्क्रम से लिया जान पड़वा है जिसमें कहा गया है कि आदि में 
केवल आपः और तम था। आप: का सप्रम्यन्त रूप अप्सु हे। कई 
चैलडियन नरेशों के नाम सुनने में भारतीय से लगते हैं, जैसे सागन, 
अमरपाल, असुरवनिपाल । 


इसी प्रदेश में ओर इसके आख पास मितन्नी, दित्ती, फ्रेजियन, 
आदि कई राष्ट्र हो गये हैं। इन सबको विनष्ट हुए तीन हज़ार वर्ष से 
ऊपर हो गये, अतः इनका विकास इसके बहुत पहिले आरम्भ हुआ 
' होगा। मितांज्नयों में इन्द्र, मित्रा्वरुण ओर नासत्यों ( अश्विनों ) की 
. पूजा होती थी । उनके नरेशों के नाम जैसे अतंतन, अतेसुम, सुतरने 
( या सुतर्ण ) और दशरत्र (या दशरथ ) शुद्ध आय्य ढंग के हैं । 


वहीं कासियों ( या काश्यों ) का भी राज्य था | हॉल कहते हें कि 
इन लोगों की भाषा आय्ये थी | यह लोग देवों को बग-अश कहते थे । 
इनके सबसे बड़े उपास्य सूच्य थे। उनको यह लोग सूय्यं-अश कहते 


( रहइे२े ) 


थे। यह “अश' प्रथमा विभक्ति के एकवचन का प्रत्यय है। इसका 
संस्कृत रूप सु या अस्‌ है। जैसे राम + सु या राम + अस्‌ या रामः | 
फ्रिजियन लोगों के मुख्य देव बगै-अस और उनकी मुख्य देवी अम्मा 
थीं। अम्सा अम्ब का और बग भसग का बिगड़ा रूप है। यह बैदिक 
नाम भग यूरोप की भी कई भाषाओं में बग के रूप में आया है । 


यहाँ पर इतना अवकाश नहीं है कि हम उन सब राष्ट्रों का, जो 
आज से चार-पाँच हज़ार वर्ष पहिले विद्यमान थे, वर्णन करें ओर 
उनकी संस्कृति की आय्य संस्कृति से तुलना करें। इतना ही कहना 
पय्याप्त है कि मिन्न की सभ्यता में भी कई बातें आय्य सम्यत्ता से मिलती 
प्रतीत द्वोती हैं । पौराण्यक काल और उसके बाद तो आय्य सभ्यता 
मध्य एशिया, चीन, जापान, कम्बोज, स्थाम, जावा और लंका तक 
पहुँची । इतना दी नहीं, मध्य और दक्षिणी अमेरिका के खँंडहरों को 
देख कर कुछ लागों को भारतीय संस्कृति का आभास देख पड़ता है। 
पर यह सब पीछे की चांज़ें हैं। हम यहाँ प्रागेतिहासिक काल की 
विवेचना कर रहे हैं। 


उस समय के राष्ट्रीं में फ़िनीशियन लोगों का उल्लेख ऊपर आ 
चुका है । यह लोग उस समय के व्यापारी तो थे ही, पद्मु चुरा ले जाना, 
मनुष्यों को पकड़कर या मोल लेकर दुसरे देशों में बच देना, डाका 
डालना- यह सब इनके कास थे। पश्चिमी एशिया, उत्तरी अफ्रीका 
तथा दक्षिणी यूरोप के लोग इनसे घबराते थे। समुद्राटन करने में यह 
लोग उस समय सबसे आगे थे | इनके मुख्य देवों के नाम बल और 
'उरेन ( वरुण )--अस थे । बल के मन्दिर में भीषण नरमेघ होता था । 
मूर्ति के हाथों के बीच में अभिकुंड होता था। राष्ट्रीय आपत्तियों के 
समय उसमें सेकड़ों बच्चे डाल दिय जाते थे । युद्ध में पकड़े हुए शत्रु 
भी जीते जला दिये जाते थे। इनकी अन्तिम बस्ती काथथंज को कई 
लड़ाइयों के बाद, जिनको प्युनिक युद्ध कहते हैं, रोम ने नष्ट कर दिया। 
सैकड़ों दोषों के साथ इन प्युनिकों ने (क्रिनिशियन का ठीक रूप्युप निक 
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या फ्रिशिक ही है) सभ्यता के विकास में बड़ी सहायता दी है। 
मूमध्यसागर के तटवर्तियों ने इन्हीं से जहाज चलाना, व्यापार करना, 
गणित, ज्योतिष, और लेखन कला का ज्ञान प्राप्त किया था। सप्तसिन्धव 
से इनका जो संबंध प्रतीत होता है उसका अगले अध्याय में सविस्तर 
वर्णन द्वोगा । 


तेईसवां अध्याय 


बैदिक सभ्यता का भारत के बाहर प्रचार 
(क्‌) पणि 


इस पुस्तक में हमने इस मतको स्वोकार नहीं किया है कि आय्ये- 
लोग भारत में कहीं बाहर से आये। हमने यह भी नहीं माना है कि 
बेदिक आय्य और यूरोप के निवासी एक ही उपजाति में हैं। फिर भी 
यद्द बात तो सबंमान्य है कि प्राचीन यूरोप की ही नहीं अन्य कई देशों 
की भी प्राचीन संस्क्ृतियों में वेदिक संस्क्रति की कल्क है | इसके दो दी 
कारण द्वो सकते हैं । या तो दोनों किसी एऋ स््नोत से निकली हों और 
बहां से इन विभिन्न देशों में स्वतंत्र रूप से फैली हों और समय पाकर 
विकसित हुई हों या इनमें से एक प्रमुख हो और दूसरी सब उससे 
निकलो हों । में इस दूसरे मत को दी मानता हूं। मेरा विश्वास है कि 
नतो आय्यत्रोग ध्रुव प्रदेश में रहते थे, न मध्यएशिया में, न 
पश्चिमोत्तर यूरोप में । उनका घर तो सप्तसिन्धव में हो था। यहीं से 
उनकी संस्कृति दूर देशों तक गयी | 

परन्तु यदि यदू मत ठीक है तो इस संस्कृति के बाहक कौन थे, 
अथोत्‌ किन लोगों ने और झिस प्रकार इसे सारत के बाहर के देशों में 
फैलाया ? इस संबंध में पहिला नाम जो ध्यान में आता है वह फ़िनि- 
शियनों (प्युनिकों) का है। इतना तो पता चलता है कि इसकी एक 
बस्ती किसी समय अरब के पूर्वीय या इंशान के दक्षिणी भाग में अरब 
सागर के तट पर थी। वहीं से यह लोग धीरे धीरे चारों ओर फैले । 
जैसा कि पिछले अध्याय में दिखलाया गया है इनकी प्रसिद्धि यह थी 
कि यद्द लोग पशु चुराते थे, डाका मारते थे, व्यापार करते थे, निर्दयतता 
से हर प्रकार से धन संग्रह करते थे । 


( र३५ ) 
वेदों में पणियों का बहुत जगह डल्लेख है। इनका नाम परि या 


पु 


परणिक व्यापारी के लिये रूढ़ि सा हो गया। कोष के अनुसार 
त्रेश्यस्तु व्यवहर्ता, विटू, वातिक:, परिको, वणिक 


अर्थात्‌ वेश्य को व्यवद्ृता, जिट, वात्तिक, परि/झ और वस्धिक 
कहते हैं । इसी पशिक्र शब्द से पण्य (बिक्री की सामग्री), परण्यवीथिका 
( छोटे बाज़ार या पेठ, हाट )) आपण (बड़ा बाज्ञार) आदि शब्द 
निकले हैं । इन परिफों का जो वर्णन वेदों में आया है उससे प्रतीत 
होता है कि यह लोग घन कमाने के किसी भी साधन को नहीं छ,ड़्ते थे। 
ऋक्‌ ६-५१,१४ में सोम से प्राथंता की गयी है. कि वह पणि को नाश 
करे। वहां परिए को अत्रि और बृऋ-भक्षक और भेड़िया कहा है। इसी 
प्रकार ६--६१,१ में सरस्वती को प्रशंसा में कहा गया है कि उन्होंने 
आचखादाउस पश्चिमू--केवल अपना त्पेण करने वाले पणियों का 
विनाश किया । अपना तपंण करने वाले' का अर्थ स्वार्थी भी हो सकता 
है और देवां का तपण न करने वाला, उनको यज्ञ भाग न देने वाला, 
भी हो सकता है। इस दूसरे अर्थ को पुष्टि में प्रमाण भी मिलते हैं। 
ऋक ६--२०,४ में कहा है 

शतैरपद्नन्पयणय हन्द्राअदशोणये कंकक्‍्येउर्कलातों 

है इन्द्र, कुत्स से लड़ाई में डर कर सौ बल के साथ (बड़ी सेना के साथ) 
पणि लोग भाग गये। 

इस मंत्र की दूसरी पंक्ति में महा अछुर मायावी शुष्ण का नाम 
आया है। इसका अथ यह निकलता है कि पणि लोग इन्द्र आदि के 
उपासक न थे | ऋग्वेद फे १० म मंडल के १०८ वें सूक्त में यह कथा 
आई है कि वल के भट परि लोग बृहस्पति की गउओं को चुरा ले गये । 
इन्द्र ने सरमा के पता लगाने के लिये भेजा। क्रिसी प्रकार घूमती 
फिरती सरमा वहाँ पहुँची जहां गउएं 4ीं। उसने पणियों से गडओं को 
छोड़ देने को कहा और यह बतलाया कि मुझे इन्द्र ने भेजा है। इस पर 
पणियों ने उससे पूछा-- 
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कीहडिडन्द्रः सरमे काहशीका यस्येदं दूती रसरः पराकात्‌ 


है सरमा, तुम जिस इन्द्र की दूती बनकर दूर से आयी हो वह इन्द्र कैसा है 
उसकी सेना कितनी हे। 


इस से भी यह पता चलता है कि परिणय लोग बल के अलुयायी या 
उपासक थे और इन्द्र के विरोधी | परन्तु कभी कभी इनमें कोई भला- 
मानस निकल आता है। ऋक्‌ ६--४६ में तीन मंत्रों में बबु नाम के 
किसी परि को प्रशंसा की गयो है जिसने भरद्वाज ऋषि को बहुत सा 
दान दिया था | यह कुछ ऐसी अनहोनी सी बात थी कि इसका विशेष 
रूप से उल्लेख करना आवश्यक समझता गया । 


यह ठीक ठीक नहीं कटद्दा जा सकता कि यह परि आय्य थेया 

नहीं । सम्भव है अनाय्ये रहे हों या अधिक सम्भावना इसी बात की है 
' कि यह लोग आय्ये थे। न तो इनको म्लेच्छादि के नाम से पुकारा गया 
है, न इनकी वेषभूषा या भाषा का कोई प्रथक्‌ वर्णन है। ऐसा देख 
पड़ता है कि ये आय्यों में बराबर घूमते थे, व्यापार करते थे, ब्याज पर 
रुपया देते थे । परंतु इन्द्र $ नहीं वल के डवासक थे, देवपूजक नहीं अ उुर- 
पूजक थे । ऐसा भी कुड् अनुमान होता है कि इनकी बल्नियां सप्तसिन्धव 
के पूर्वी छोर पर कहीं थीं | वहीं यह लोग पशुओं को उठा ले जाते रहे 
होंगे, वहां से व्यापार करने निकलते रहे होंगे । सरमा से पणियों ने 
कहा है कि तुम दूर से आयो हो, अतः जहां वह रहते थे वह जगह 
आरययों को सुख्य बस्तियों से कुछ दूर रही होगी । जिस बुबु ने भरद्वाज 
को दान दिया था, उसके लिये कहा है कि वह उच्च स्थान पर अधिष्ठित 
हुआ, 'कक्षोन गान्नच:', गंगा के ऊँचे किनारे की भांति | यहां सिन्धु या 
सरस्त्रतो के कछारों का नाम न लेकर गंगा के कछार का जो नाम लिया 
८ गया है उससे यह संकेत निकलता है कि भरद्वाज से बृबु से कहां गंगा 
- के आख पास भेंट हुई होगी और भरद्वाज ने उसको गंगा के कछार से 
जो पास में ही था उपमा दी होगी । गबु का घर, और अनुमानतः दूसरे 
परणियों को वस्ती, भी वहीं रही होगी, नहीं तो वह्‌ विपुल दान देने के 


( २३७ ) 


लिये धन कहां से लाता | परि व्यापारी तो थे ही, पूर्वीय समुद्र के 
किनारे इनको बस्तियां रही होंगी । 

पणियों का क्‍या हुआ, इसका कोइ स्पष्ट ऐतिहासिक प्रमाण तो 
नहीं मिलता परन्तु अनुमान करने के लिये तो सामग्री है। परियों में से 
बहुत से तो साधारण आय्य समाज में क्रमशः मिल गये होंगे। इन्होंने 
अपनी आसुरी उपासना का परित्याग करके वैदिक और तत्पश्चात्‌ 
पौरारिक उपासना को अपनाया होगा | इनके वंशज ही आज हमारे 
समाज में विभिन्न पंक्तियों के वेश्यों, बण्िकों, बनियों, बोहरों के रूप में 
विद्यमान हैं । 

कुछ पशियों ने समुद्र के दक्षिणी और पश्चिमी तटों पर भी बत्तियाँ 
ब सायी होंती । सप्रसिन्धव का व्यापारी माल इधर लाने और इधर का 
माल वहां ले जाने में इससे सुगमता होती होगी । जब बीच का समुद्र 
सूख गया तो उनका सप्तसिन्धव से सम्बन्ध विच्छिन्न हो गया होगा । 
आये सभ्यता जेसी यह अपने साथ लाये थे वह तो रह गयी पर अब 
मूल स्रोत से प्रथक्‌ पड़ जाने से इनके विकास की धारा स्वतंत्र हो गयी । 
इस राजपुताना समुद्र के दक्षिणी या पश्चिमी तट पर इनको वह. द्रविड़ 
लोग मिले होंगे जो यहां पहिल से बसे थे । उनके साथ मिलकर राष्ट्र में 
भी संकरता आयी होगी और २स्क्रति में भी । फिर भी अधिक उन्नत 
होने के कारण पणियों ने न ता अपना नाम छोड़ा न उपासना पद्धति । 
कुछ संमिश्रण हुआ होगा परन्तु इन्होंने उन लोगों का उपकार ही किया 
होगा जिनके साथ इनका सम्पक हुआ होगा! 

अब दास इनको उन किनिशियनों से मिलाते हैं जिन्होंने सभ्यता 
की ज्योति पश्चिमी एशिया से लेकर पश्चिमोत्तर यूरोप तक जगायी 
थी । परिक, प्युनिक, फ़िनिक नाम एक दूसरे से बिलकुल ही मिलते हैं । 
स्वभाव में भी समता देख पड़ती ऐ | वही समुद्र यात्रा का प्रेम, वही धन 
का लोभ, वही निमंमता -भेड़ियापन, वही छ॒टेरापन, वही पणु चुराने की 
प्रवृत्ति | दोनों ही सभ्य थे | दोनों ही वल आदि अछुरों के उपासक थे। 
बल को मूर्ति के सामने जो नरमेघ द्वोता था वह प्युनिक धम्म में दूसरों 


( रश८ ) 


के सम्पक से आया होगा पर यह भी याद रखना चाहिये कि किसी समय 
आय्यों में भी नरमेध होता था । धीरे धीरे यह प्रथा उठ गयी | शतपथ 
आह्ाण में यह बात इस प्रकार बतलायी गयी है कि आदि में बलि के 
लिये पुरुष (या इंश्वर) मनुष्य के शरीर में गया परन्तु तन्नारोचव--बहू 
उसको अच्छा नहीं लगा! फिर बह गऊ के शरीर में गया । बह भी 
अच्छा नहीं लगा । इसके बाद घोड़े फिर भेद बकरी के शरीरों को 
छोड़ा । अन्त में उसने ओषधियों में प्रवेश किया | यह उसे अच्छा 
लगा । इस छोटे से आख्यान में उन सेकड़ों या हज़ारों वर्षों का इतिहास 
बन्द है जिनमें नरमेध से आय्य याजक फल, फूल, पत्तियों की बलि या 
हवि तक पहुँचे | परिकों में यह पुरानी प्रथा प्रचलित रह गयी हो तो 
कोई आश्चर्य नहीं है। इसी प्रकार वल और इन्द्र की लड़ाई की कथा 
की स्मृति तो इनमें रह्दी होगी पर यह लोग बलोपासक रह गये। 

इन बातों को मिलाने से यह अनुमान होता है कि परि ही प्युनिक 
हो गये । सप्तसिन्धव से चलकर इन्होंने तत्कालीन पश्चिमी तट पर अपनी 
बस्तियां बसायी होंगी, फिर वहां से इनके उपनिवेश इरान के दक्षिणी 
ओर अरब के पूर्वीय किनारे पर बसे होंगे । यह स्वयं अपने इतिहास 
को दूस हज़ाए वर्ष पुराना बताते थे। इसमें अतिशयोक्ति होगी, क्‍योंकि 
इसका आधार जनस्मृति ही थी परन्तु यदि इनका आदिस्थान कहीं 
सप्तसिन्धव में था तो इराक़ और शाम पहुँचने में लंबा समय लगना 
आश्चय्य की बात नहीं है । यदि यह अनुमान सत्य है तो समुद्र तट के 
निवासियों में ही नहीं, धरन्‌ उन सब राष्ट्रों में जिनके साथ इनका 
व्यापारादि के द्वारा सम्पके हुआ होगा परियों ने आय्ये संस्कृति 
फेलायी होगी । इनकी संस्कृति शुद्ध आय्ये संस्कृति का बिगड़ा हुआ 
रूप तो पहिले द्वी थी, सप्तसिन्धव से दुर पड़ जाने पर और भी विकृत 
हो गयी होगी परन्तु इतने पर भी उसने इन देशों पर आय्य सभ्यता 
की असन्दिग्ध छाप डाल दी । 


चोबोीसवां अध्याय 
बैदिक सभ्यता का भारत के बाहर प्रचार 


( ख ) दस्यु और दास 
वेदों में दस्युओं और दासों का बहुत जिक्र आता है । इनको कृष्ण- 
योनि, काले रंग का, कहा गया है । वेदिक आस्थों से इनकी बराबर 
लड़ाई रहती थी । 
लड्जिया विश आयनसिक्रौससमना जहतीमभोंजनानि 


( ऋक ७४--५, ३ ) 


हे अग्नि, तुम्हारे डर से काले रंग वाले अपने भोजनों को छोड़ कर 
भाग गये | 


यह काले कौन थे, इसका परिचय इसी से तीन मंत्र आगे 
मिलता है ! 


तल दस्यँ रोकसों भरन आज उर ज्योतिर्जनयन्रार्याय 
( ऋक्‌ ७५--५, ६ ) 


हे अग्नि, तुमने आय्यं के लिये अधिक तेज उत्पन्न करके दस्युओं को 
( उनके ) स्थान से निकाल दिया | 


ऋकू ४--१६, १३ में इन्द्र को याद दिलाया गया है कि:-- 
पथ्चाशक्रप्णानिवष:सहसात | 
ठुमने पचास हजार कालों को मारा। 
ऋक्‌ १--१०१,/१ में इन्द्र की अशंखा में कहा गया है : 
यः कृप्णायर्भा निरहन्नुजिश्वना 
जिन्होंने ऋजिश्वान्‌ राजा के साथ मिल कर कृष्ण की स्त्रियों को मार 
डाला ( ताकि उनके सन्तान न हो | ) 
यद्द ऋष्णु एक बलवान दृस्यु या असुर था, जिसके साथ दस हज़ार 
सिपादी थे । 


( २४० ) 
अब प्रश्न होता है कि यह काले दास और दस्यु कौन थे। 


पाश्चात्य ; विद्वानों का यह मव हे कि यह लोग इस प्रदेश के आदिम 
निवासी थे जिनसे आक्रमणकारी आस्यों की मुठभेड़ हुईं। यह बात 
असम्भव नहीं है । आयय लोग सप्रसिंधव में ही रहते रहे फिर भी यह 
हो सकता है कि उसके कुछ भागों में अनाय्य दास और दस्यु भी बसते 
हों । परन्तु जैसा कि म्योर और रॉथ ने लिखा है दस्यु शब्द का प्रयोग 
अनाय्यों के लिये स्यात्‌ ही हुआ प्रतीत द्ोता है और दस्युओं के जितने 
नाम दिये हैं वह सब आये व्युपत्ति वाले हैं । इसस ऐसा अनुमान हो 
सकता है कि यह लोग भी आर्य थे परन्तु दूसरे आय्यों की भाँति 
नगरों और गाँवों में बस कर खेतीबारी और व्यापार न करके जंगलों 
पहाड़ों में फिरते'थे और शिकार तथा व्यूट मार से पेट भरते थे। यह 
बद आय्य थे जो अभी आधे असभ्य थे । यदि त्रेता काल में किष्किन्धा- 
निवासी बन्दर और भालू कहला सकते थे तो दस्युओं का काला कहा 
जाना भी विशेष आश्चर्य की बात नहीं है। इनको काली करतूतों ने 
इनको यह उपाधि दिलायी होगी । यह भी हो सकता है कि जंगल जंगल 
घूमते रहने के कारण इनका रंग कुछ सांवला पड़ गया हो । 

इस अलुमान की पुष्टि में कई प्रमाण मिलते हैं | दास को आरय॑ से 
पहिचानना कुद्ध कठिन पड़ता होगा । इस लिये इन्द्र कद्दते हैं:-- 


अयमेमि वचाकशर्द्धिपिन्वन्दासवार्यस 
यह मैं आा रद्द हूँ देखता हुआ, दास ओर आय्ये को चुनता हुआ | 


ऋक्‌ १०--४९ में इन्द्र ने आत्मस्तुति की है | वहाँ अपने किये हुए 
ओर कासों के साथ उन्होंने यह भी गिनाया है: 


न यो रर थार्य्यत्रामदस्यवे 
मैं वह हूँ जिसने दस्यु को आय्य नाम नहीं दिया | 


» दृस्यु को आय्य कहने का प्रसंग तो तभी आ सकता था जब 
उसकी आकृति आय्यों से मिलती जुलती रद्दी हो । 


( २१४१ ) 


दास और दस्यु सम्भवत: एक ही समूह के दो नाम हैं । कई जगह 
इनका एक ही साथ प्रयोग है, जैसे । 
अत्र्या दृध्युगसि नो अमन्तुरन्यव॒तों अमानुपः | 
त॑ एष्यामित्रहन्यधर्दासिस्थद्स्पय || 
( ऋक १०- २२, ८ ) 
दस्यु अकर्मा, हमारा अपमान करने वाला, अन्यव॒त, अमानुपर है। हे 
शत्रहन्ता इन्द्र, ठम उसका वध करने वाले ही, दास का मदन करो | 
सम्भवतः अकमों और अन्यत्रत का यह तात्पय्य है कि यह लोग 
दूसरे आर्य्यो' की भाँति यज्ञयागादि नहीं करते थे और अमानुष का 
अथे यह होगा कि यह दूसरे लोगों से अलग रहते थे | इनको अमानुष 
मानने का प्रधान कारण इनका वेदिक उपासना मार्ग से दूर पड़ जाना 
था, इसका संकेत इस मंत्र से मिलता है। 
न ते त हृद्धान्य स्महपायकासों अब्रयता बदसन | 
( तक ५--३३, रे ) 
हे इन्द्र, जो लोग हमसे अलग हो गये ओर ब्रह्म अर्थात्‌ बेदिक कर्म से 
दूर गये बह तुम्हारे नहीं हैं । 
इसका एक और प्रमाण देना पर्य्याप्त होगा। यदु और तुबंश ज्षत्रिय- 
बर्गीय थे । यह कहीं समुद्र के पार जाकर बस गये थे। वहाँ यह लोग 
संस्कारों से च्युत हो गये थे । फिर इन्द्र इनको वहां से लाये और लाकर 
पवित्र किया । इनकी कथा विशेष रूप से ऋक्‌ ४ ३०) १७, ऋक्‌ १-- 
५४, ६ और ऋक्‌ १०--६२, १० में मिलती है, यों उल्लेख तो कई जगह 
आता है| ऋक्‌ १० -४९,८ में इनकों अपना विशेष कृपापात्र बतलाया 
है परन्तु उल्लेख्य बात यह है कि संस्कारच्युत होने के कारण ऋकू 
१०--६२, १० में इनको स्पष्ट शब्दों में 'दासा' कहा गया है । 
इन सब बातों से यह अनुमान होता है कि दास और दस्यु अधे- 
सभ्य आय्य थे । इनकी दो ही गति हो सकती थी | इनमें से कुछ तो 
धीरे धीरे गाँवों और नगरों में बस गये होंगे और समाज के स्थायी अंग 
बन गये होंगे । सम्भवतः यही लोग पीछे से शुद्रों में परिगणित हुए 
आ० ३१ 
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होंगे । शूद्रों के जाम के आगे स्पृतिकारों ने दास” अछ जोड़ने की जो 
व्यवध्था की है सम्भवतः: उसका मूल यद्दी है। परन्तु कु दस्यु सप्त- 
सिन्धव छोड़ कर चले गये होंगे । उनमें कुछ तो समुद्र सूखने पर दक्षिण 

की ओर गये होंगे और वहाँ के द्रविड़ निवासियों से मिल गये होंगे, 
कुछ पश्चिम और उत्तर की ओर निकल गये होंगे। मण्डारकर ने 
“अली हिस्टरी आतब्र दि डेकन! (दत्षिण का प्राचीन इतिहास) में लिखा है 
“ऐवरेय ब्राह्मण में दिखलाया गया है कि विश्वामित्र ने अपने पचास 
लड़कों की सन्‍्तति को यह शाप दे दिया कि वह आय्य बस्तियों के छोरों 
(सीमाओं) पर रहें । कद्दा जावा है कि यही आन्ध्र, पुण्ठ्र, श्र, पुलिन्द, 
और मुनिम हुए । दस्युओं में एक बड़ा भाग विश्वामित्र की सन्‍्तति 
था ।' हरिवंश में कहा है कि वशि७9 के कहने से राजा सगर ने शक, 
यबन, काम्बोज, पारद, पहुव, कोलि, सपे, महीशक, द॒वे, चोल और 
केबल क्षत्रियों का वेद पढ़ने और यज्ञ करने का अधिकार छीन लिया 
ओर उनको देश के बाहर निकाल दिया। कुछ इसी प्रकार की बात 
मजुस्मृति के दशम अध्याय में दी हुई है : -- 

शनकस्तु क्रियालोपादियाः क्षत्रिय जातयः | 

पृषललल॑ यता लोके बाह्मणादर्शनेनव ॥ (9३) 

पोणडुकाश्चोडुद्रविडा: काम्बोजा यवना शका: | 

पारदा: पहवाश्चीना; किराता दरदाः खशा: (४४) 

मुखबाहूरुपजानां या लोके जात॑ंयो बहि: । 

म्लेच्छुवाच श्वार्यवाच: सर्वे ते दस्यव: स्मृता: (४५) 


यह क्षत्रिय जातियां ( जिनके नाम आगे दिये जायंगे ) क्रिया लोप से 
(यज्ञ यागादि क्रिया छोड़ देने से) तथा ब्राह्मणों के अदर्शन से धीरे धीरे वृषलत्व 
को प्राप्त द्वो गयीं ( वृषल-शूद्र ) ॥ पौण्ड्, चोड़, द्वविड़, काम्प्रोज, यवन, 
शक, पारद, पछव, चौन, किरात, दरद और खश || ब्राह्मणादि चात॒ुबंण से जो 
जातिया बाहर हैं वह चादे म्लेच्छु भाषा बोलती हों चाहे आय्यं भाषा बोलती 
हों, उनको दस्यु कदते हैं । 


इन अबतरणों में दो तीन बातें विचारणीय हैँ । जिन संस्कारपतित 
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जातियों के नाम गिनाये गये हैं उनमें कुड तो दक्षिण भारत की रहने 
वाली हैं जैसे पौणद ( या पुण्द्र ) चोल (या चौड ) और केरल, 
कुछ भारत के पश्चिमोत्तर किनारे या उससे भी पार की रहनेवालो हैं 
जैसे पारद, पहत्र ओर शरू। यवन तो सबसे दूर के हैं क्योंकि यह नाम 
यूनानियों का है, जो अपने को आयोनिश्नन कहते थे | दूसरी बात यह है 
कि यह स्पष्ट ही कहा है कि दस्युओं में आय्य भाषाभाषी भी परिगणशित्त 
थे | यह बात भी निकलती है कि यह लोग आय्य बत्त्तियों से दूर पड़ 
गये थे । यदि ऐसा न होता तो चाहे यह स्वयं क्रियालोप कर देते परन्तु 
बह्वाणादर्शन' न होने पाता । 

इन सब बातों को एकत्र करके ऐसा अनुमान होता है कि जो 
दस्यु शनेः शनेः दस्युता छोड़ कर व्यवस्थित समाज में शुद्रादि निम्न 
कोटियों में नहीं आ गये बह या तो लड़ कर निकाल दिये गये या स्वतः 
देश छोड़ कर चले गये । उनमें कु तो दक्षिण गये और वहां के 
नित्रातियों से मिल कर संकर संध्कृतियों की सृष्टि में योगदान दिया। 
बहुत सम्भव है कि सुमेर-महेखोदरों की सभ्यता किसो ऐसे ही संमि- 
श्रण का परिणाम हो । दूसरे बराबर परिचम की ओर बढ़ते गये । जो 
जितना ही पश्चिम अथांत्‌ सप्तसिन्धत्र से दूर होता गया वहू उतना 
ही अप 7 पुरानी स्घृतियों को भुलाता गया | कुछ लोग अनुकूल परि- 
स्थिति पाकर इराक् में दी रुक गये । यहाँ उन्होंने एतद्शीय सेमेटिक 
निवासियों से थोड़ा या बहुत मिलकर मितन्नो आदि राज्यों को नोंव 
डाली । जो लोग और पश्चिम बढ़ते गये उनके वंशज यूराप पहुँचे । 
सब एक साथ तो आये नहीं, एक के बाद दूसरा प्रवाह आया । परिले 
आये हुए पश्चिम की ओर ह<ते गये | जो सत्रसे पोछ्ठे आये वह यूनान 
आदि पूर्वीय देशों में बसे । उन दिनों यूरोप निर्जन नहीं था । इन आय्याँ 
के पहिले भी दूसरी उपजातियों के मनुष्य रहते थे। यह आयये उनके 
साथ मिल गये | इसी मेल से आज के यूरोपियनों का जन्म हुआ । 
यह आये स्वयं भी आधे जंगली थे पर तत्कालीन यूरापियनों की 
अपेक्ता इनकी संध्कृति फिर भो ऊँची थी | इसी लिये इनको बोलियाँ 
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प्रधान हो गयीं और संमिश्रण होने पर भी भाषा की रूपरेखा बहुत 
कुछ आय्ये भाषा के ढंग की रह गयी। इसी प्रकार जातीय अनुभ्रुतति 
तथा उपासना में भी प्राचीन स्मृतियां रह गयीं । जो लोग पीछे आये 
त्तथा अपेक्षया अनुकूल प्रदेशों में बस कर अपनी संस्कृति का विकास 
जल्‍दी कर पाये उनमें पुरानी भाषा ओर संस्कृति की कलक अधिक 
मिलना स्वभाविक है! यही कारण है कि यूनान और रोम की भाषाओं 
का संस्कृत से बहुत साम्य है और उनकी अनुश्रुतियों में बहुत से वेदिक 
संस्मरण मिलते हैं | यदि यह अनुमान ठोक है तो स्वदेश में गहित 
दत्युओं ने सप्तसिन्धव के बाहर आय्य सभ्यता के प्रचार का काम 
किया । इसके अतिरिक्त भारत छोड़ने पर इेरानी आय्योँ का भी अपनी 
इतस्तत: लंबी यात्राओं में बहुत सी अनाय्य जातियों से सम्पक हुआ 
होगा जिनको उन्होंने आर्य संस्क्रति दी होगी । 

इससे एक बात और भी समझ में आती है। प्राचीन आरयों में 
बल आदि असुरों के मारे जाने की भी कथा चली आती थीं, वरुण, 
सूथ्य, भग, द्यौष्पति, नासत्य, अग्नि, विष्णु, रुद्र आदि देवों की भी 
उपासना होतो थी | जो आय्य पूणें सभ्य होकर बस्तियों में रहे डनके 
धार्म्मिक विचारों ने ठो दो मुख्य रूप धारण किये | एक रूप वह है 
जो इंरान में पनपा, दूसरा भारत में प्रोढ़ हुआ । पर जो दुकड्डियाँ कि 
मूल देश से दूर पड़ गयी थीं और सभ्य आय्यों की विचारधाराओं में 
निष्णात न हो सक्रीं उनके पास पुरानी कथाएं और पुराने संस्मरण 
विक्रत रूप में रह गये । ईशान में सूयय और अग्नि ईश्वर के सर्वोपरि 
प्रतीक हो गये, भारत में इन्द्र ने देवराज का स्थान प्राप्त किया जो 
हज़ारों वर्ष पीछे भी अब तक चला आता है यद्यपि अब भारत में 
शिव, विष्णु ओर शक्ति की उपांसना श्रधान है. । वेदों में जो विनायक 
विन्नकत्तो और शमन के योग्य सममे जाते थे वह आज घर घर पुज 
रहे हैं। पर भारत और ईरान के बाहर यह सब विकास न पहुँचा। 
कहीं भग की उपासना होती रही, कहीं नासत्य को, कहीं वरुण की, 
कहीं द्योष्पति को, यहाँ तक कि किसी किसी जगह वल भी पुजने लगा | 
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भाषा के विषय में भी में यद्द नहीं कह सकता कि जो भाषाएं यह 
लोग ले गये वह लौकिक या वेदिक संस्क्ृत थीं। वह उस मूल 
भाषा की द्वी विभिन्न शाखाएं रह्दी दहोगीं जिसकी एक शाखा जेन्द 
और दूसरी संस्कृत हुई । 


पचीसवां अध्याय 
उपसंहार 


अब यह पुस्तक समाप्त हुइ। मेरी सफलता असफलता का निर्णय 
तो बविद्वन्मंडली करेगी पर मेरा प्रयत्न यदो था कि इस विषय से संत्रंध 
रखनेवाली जो कुछ सामग्रों प्राप्य है उसका अनुशीलन किया जाय और 
सभी मतों का यथान्याय प्रतिपादन करके ही अपने मत की पुष्टि की 
जाय | जिसे में अपना मत कहता हूँ बह इस देश का परम प्राचीन मत 
है। हम लोग बराबर यही सानते आये हैं कि आय्ये लोग भारत में 
कहीं बाहर से नहीं आये, यही देश उनका आंदि निव्रास है । इस पुस्तक 
को पढ़ने से यह्‌ सिद्ध होगा कि अब तक जो कुछ अनुसन्धान हुआ है 
उसमें ऐसी कोई बात नहीं है जो हमको मतपरिवर्तन के लिये बाध्य 
करे | भारत ही आय्य संस्कृति के विकास का ज्षत्र है, यहीं उस संस्कृति 
का उदय हुआ ऐसा विश्वास इस पुनीत देश के प्रति हमारी श्रद्धा 
को और भी बढ़ा देता है । मेरी यह अभिलाषा है कि हममें यह श्रद्धा 
प्रबुद्ध और प्रवृद्द दो और हम सच्चे अर्थों में आय्य कहलाने के अधि- 


कारी हों । 


इति शम्‌ 


परिशिष्ट (क) 


त्रात्य 


दासों और दस्युओं का विचार करते समय ब्रात्यों की ओर भी 
ध्यान जाता है । इनका भी वेदों में बहुत जिक्र है। सामान्यतः: तो इस 
शब्द का वही अर्थ जिया जावा है. जो मनुस्झृति के दूसरे अध्याय के 
३९वें श्लोक में दिया है : 
अतऊध्व त्रयोजप्येते यथाकालमर्ततंस्कता: | 
सावित्रीपतिता ब्रात्या भवन्त्याय॑ब्रियहिंता: ॥ 


ब्राह्मण का उपनयन संध्कार सोलह, ज्षत्रिय का बाईस और 
बैश्य का चौत्रीस वर्ष तक द्वो ही जाना चादिये। यदि यह बय बीत 
जाय तो यह तीनों ब्रात्य द्वो जाते हैं और आय्यों में गद्धित गिने जाते 
हैं। इनके साथ किसी प्रकार का संसर्ग रखना मना है। परन्तु कई ऐसे 
प्रायश्चित्तों का भी विधान है. जिनसे ब्रात्य फिर शुद्ध हो सकता है । 
इनको ब्रात्यष्टोम कहते हैं । 

पर इस शब्द के कुड और भी अथ द्वोते हें । वाचस्पत्य कोष में 
कह्दा दे कि ब्रात्य बढ़ दे जो ब्राताय्‌ समूहाचव्यवति--समूह से गिर जाता 
है। रामाश्रमी के अनुसार शरीरायासजीवीव्याधादित्रातः । सश्वयद्वा 
ब्रावमहति->व्याधा आदि शरीर श्रम से जीविका चलाने वाले को ब्रा 
कहते हैं । जो उसके ऐसा हो वह ब्रात्य है। अथवा चात्य वह है जो ब्रात 
अथोत्‌ नियमन के योग्य है, दवा कर रखने के योग्य है । 

इन सब व्याख्याओं के अनुसार बात्य एक व्यक्ति हुआ ।जिस 
किसी का समय से संस्कार नहीं हुआ या जो कोई व्याधा आदि के भांति 
रहने लगा वह ब्रात्य हुआ। परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि इस शब्द 
का व्यवहार कु अन्य अर्थों में भी होता था। ब्रात्य कुछ व्यक्तियों 
को भी कहते हों परन्तु ब्रात्यों के समृद भी होते थे । अथवंबेद के १५वें 
काणड में त्रात्य मद्दिमा है | पहिला मंत्र है : 


( २४८ ) 


ब्रात्य आसीदीयमान एवं स ग्रजापति सममेश्यत्‌ 
ब्रात्य घूम रह्य था | उसने प्रजापति को प्रेरित किया | 


फिर इसके आगे ब्रात्य से ही सारे जगत्‌ को सृष्टि बतलायी गयी 
है। ब्रात्य ब्राह्यणादि से ही नहीं सारे देवों से ऊँचा और पूज्य कहा 
गया है। बोच बीच में यह मी कद्य गया है: कीतिश्व यशश्चपुरः- 
सराबेनं कीतिगच्छत्या यशों यच्छाति य एवं वेद--जों ऐसा जानता बह 
कीति और यश को प्राप्त होता है। काश्ड के अंतिम मंत्र का अन्तिम 
पद्‌ है नमोआत्या4 | इस काण्ड का ठीक ठीक अथ सममभने में लोग 
असमथ रहे हैं। बहुधा पाश्चात्य विद्धानों न यद्द मान लिया है कि 
यह निरर्थक अनर्गल अलाप है । सायण ने अपने भाध्य में कद्दा है : 
न पुनरेत [ सर्वब्रात्यपर प्रतिपादनम अपितु कंचिद्विद्ववर्त महाधिकार 
पुएयशील पिश्वसंमान्य॑ कर्मपरनाह्मिशैविद्विएं आत्यमनुलक््यवचनमिति 
मन्तब्यम्‌ । 

यह सब वात्यों के लिये प्रतियादन नहीं है वरन्‌ किसी परम विद्वान महां- 
घिकारी पुण्यशील विश्वसंमान्य व्रात्य को लक्षित करके कहा गया है जिससे 
वैदिक यज्ञयागादि कम्म करने वाले ब्राह्मण विद्वेष करते रहे द्वोंगे । 

जमेनी के ट्यूब्रिंगेन विद्यापीठ के डा० द्वावर ने इस विषय का 
गद्दिरा अध्ययन किया है। उनका एक लेख ट्विन्दों साहित्य सम्मेलन 
द्वारा प्रकाशित भारतीय अनुशीलन में छपा है | उसमें बढ कहते हैं. कि 
व्रात्य शब्द ब्रात से निकला है । ब्राव का अर्थ है ब्रत में दोक्षित । व्रात्य 
लोग आये थे परन्तु प्रचलित यज्ञयागप्रधान बेद्कि धम्म को नहीं 
मानते थे । यह एक प्रकार के साधु या सन्‍्यासी होते थे । एक विशेष 
प्रकार की वेष भूषा धारण किये घूमा करते थे । इनके उपास्य रुद्र थे । 
उपासना को विधि येगाम्यास-मूलक थी और उसके साथ अपना 
प्रथक्‌ झान काण्ड भी था । दावर के अनुसार अथ्ंवेद में ब्रात्य रूप खे 
उस सद्दान्नात्य महादेव रुद्र को ही महिसा कयी गयी है । उनका कहना 
है कि जो दाशेनिक विचार पीछे से सांस्य योग के रूप में विस्त॒त हुए 


( २४९ ) 


उनका मूले स्नोत ब्रात्यों का उपासना तथा ज्ञान काण्ड था और ब्रात्य 
सम्प्रदाय द्वी परवर्ती काल के साधु सन्‍्यासियों का पूर्व रूप था। 

नगेन्‍्द्र नाथ घोष ने इश्डोआर्य्यन लिटरेचर ऐश कल्पर में ब्रात्यों 
के सम्बन्ध में एक दूसरा ही मत प्रतिपादित किया है। उनका कहना है 
है कि जिन दिनों आय्यों ने भारत पर आक्रमण किया--यह बात उनके 
अनुसार आज से ३०००-३४०० वर्ष पूते की है--उन दिनों पूर्वीय भारत 
में कई प्रबल अनाय्य' राज्य थे। आय्यों की छोटी छोटी बस्तियां चारों 
ओर शत्रुओं से घिरी थीं। उनके इनसे तो लड़ना पड़ता ही था, 
आपस में भी तकरार मची रहती थी | ऐसी दशा में रक्षा का एक मात्र 
डपाय यद्दी था कि अनाय्यों को अपने में मिलाकर अपनी जनसंख्या 
बढ़ायी जाय । जो अनाय्य इस प्रकार मिलाये जाते थे वह ब्रात्य कहलाते 
थे और जिन प्रक्रियाओं के अनुसार उनकी शुद्धि होती थी उनको ब्रात्य- 
ष्टीम कहते थे | इस प्रकार एक दो नहीं सेकड़ों त्रात्य एक साथ आये 
बना लिये जाते थे । 

इस जगह इतना दी कहा जा सकता है कि यह सत बिल्कुल नये 
ढंग का है। अभी तक तो यही माना जाता रहा है कि जरासन्ध आदि 
के साम्राज्य बेदिक काल से बहुत पाछे के थे परन्तु घोष महोदय तजनको 
वेदिक युग के समकालीन बताते हैं| दूसरी नयी बात यह््‌ है. कि यह्‌ 
पूर्वीय नरेश अनाय्य' थे और तीसरी नयी बात यह है कि वेदिक 
आय्यों को रक्तश॒ुद्धि का कुछ भी खियाल न था; उलटे वह घड़ाघड़ 
अनाययों को अपने समाज में मिला लेते थे । सम्भव है. यह अनुसन्धान 
ही ठीक दो पर अभी इसको प्रामाणिक नहीं माना जा सकता । 

एक तीसरा मत यह द्वै कि ब्रात्य शब्द उन आय्यों के लिये आता 
था जिनके लिये व्यवस्थित समाज में स्थान नहीं था। यह लोग इधर 
डउघर घूमा करते थे और अत्रसर पाकर ल्ठ पाट करते थे, आग लगाते 
थे, लोगों को विष दे दिया करते थे। अभी न तो यह यादों में कोई 
व्यवसाय करते थे न नगरों में । यदिं इनकी कोई जीविका भी थी तो 
व्याघा की, जिसका संबंध जंगलों से है । इन बातों को देखकर ऐसा 

आ० देर 


( २०० ) 


अनुमान द्वोता है कि ब्रात्यों के समूहों की गणना भी स्यात्‌ दस्युओं में 
होती रही होगी । भेद इतना प्रतीत द्ोता है कि दस्युओं की अपेक्षा यह्‌ 
लोग सभ्य आयय्यों के अधिक सन्निकट थे। यदि अन्य दस्युओं की 
भांति ब्रात्यों के मुंड भी भारत से बादर गये तो यह लोग आये 
संस्कृति को दूसरों की अपेक्षा अधिक शुद्ध रूप में ले गये होंगे । 


परिशिष्ट (ख ) 


श्री चोकलिड्रम्‌ पिल्‍ले का मत 


हमने पुस्तक में उन्हीं मतों की आलोचना की है जो लब्धख्याति 
हो चुके हैं और जिनके मानने वाले की संख्या भी पर्याप्र है। पर इन 
आलोच्य मतों के सिवाय भी कई ऐसे मत हैं जो आगे चलकर महत्त्व 
लाभ कर सकते हैं । उद्ाहरण के लिये अभी पाँच वर्ष हुए श्री बी० 
चोकलिज्ञम पिल्ले ने ४ट आ।रजिन आज दि इसडो-यरोपियन ०सेज़ 
7२४ ीपुल्ग” नामक बृहत्‌ स्ंथ लिखा है । उनका कहना है. कि जिनको 
यूरोपियन विद्वान्‌ इण्डो-यूरोपियन नाम से पुकार कर एक उपजाति 
मानते रहे हैं बह लोग वस्तुतः दो उपजातियों के हैं जिनके नाम सुरन 
और वेलन थे । यह लोग आज से लगभग १०,००० व पहिले उस 
महाद्वीप में रहते थे जो किसी समय पूर्वी अफ्रीका से लकर सलय तक 
उस जगह था जहाँ आज भारत महासागर है। भूगर्भवेत्ता इसे गोंड- 
वाना महाद्वीप कहते हैं । यहाँ छुरनों ओर बेलनों में बहुत दिनों तक 
घोर युद्ध हुआ। लगभग ७,५०० बर्ष हुए गोंडवाना समुद्र के गभ में 
चला गया ! विवश होकर दोनों उस छोड़कर भारत की ओर भागे । 
पहिले सुरन आये पर वह यहाँ ठहरे नहीं । जल्दी ही भारत के बाहर 
जाकर यूरोपियन रूस में जा बसे । उनके पीछे पीछे वेलन थे। वह 
भी रूस पहुँचे पर उनकी एक शाखा भारत में रह गयी ओर धीरे धीरे 
चारों ओर फैली । यही लोग भारतीय द्वविड़ों के पूवेज थे। रूस पहुँच 
कर दोनों डपजातियों में फिर लड़ाई छिड़ी और २,००० बर्ष तक होती 
रही | सुरन बेलनों के सामने ठहर न सके। वह घबराकर चारों ओर 
यूरोप और एशिया में छिटक गये पर जहाँ जहाँ बह गये वेलनों ने 
डनका पीछा किया । इस संघषे काल में दोनों के रहनसहन, विचार, 
भाषा आदि में, जो प्रारम्भ में स्ेथा मिन्न थीं, सम्मिश्रण हो गया। 


( २८५२ ) 


वेलनों के बंशजों में केल्ट, ट्यूटन, लेट और बेण्ड तथा सुरनों के वंशजों 
में लैटिन, युनानी, इरानो और श्राय्य ( भारतीय ) हैं। सुरन उपजाति 
वेलन से तो हीन थी ही उसकी आय शाखा तो सबसे निकृष्ट थी। यद्द 
दैवदुरविषाक है कि उसका नाम भ्रमवशात्‌ इतने गौरव से लिया जाता 
है । इस मत के अनुसार आय लोग पहिले तो गोंडवाना मह्दाद्वीप के 
डूबने पर भारत के मार्ग से रूस गये और फिर वेलनों के सामने भाग- 
कर रूस से भारत आये । 

बहुत ही मोटे शब्दों में यह कह सकते हैं कि सुरनों की भाषा 
संस्कृत से और वेलनों की मद्रास की तमिठ से मिलती रही होगी । यह 
मत अभी नया है पर इसकी पुष्टि में कुछ प्रमाणों का संग्रह किया जा 
रहा है| ऐसी बात नहीं है कि निराघार कल्पना कह कर इसकी उपेक्षा 
की जाय | 


परिशिष्ठ (ग) 


बेदों का निमौणुकाल 


में पहिले भी लिख चुका हूँ कि आस्तिक हिन्दू वेदों को अपौरुषेय, 
अ्रथच नित्य, मानता है । उसके लिये बेदों के निमौयकाल का प्रश्न 
निरर्थक है। वह ऐसा मानता है कि भिन्न मिन्न समयों पर कुछ तपों- 
धनों के अन्त:करण में समाधि की दशा में मंत्र प्रकट हुए । इन लोगों 
को ऋषि कहते हैं। ऋषि की व्याख्या है मंत्रद्रष्टा । जिस व्यक्ति पर मंत्र 
नहीं उत्तरा वह चाहे कितना बड़ा महात्मा हो ऋषि नहीं कहला सकता | 
अस्तु । तो इस दृष्टि से बेदनिमौण का अथ्थ हुआ, वेद मंत्रों का अब- 
तरित होना । दूसरे लोग, जो वेदों को अन्य पुस्तकों की भाँति मलुष्य- 
कृत मानते हैं, निमोण का सीधा अर्थ “मंत्रों की रचना” करते हैं । मैंने 
दिखलाया है कि कुछ वेद मंत्र १५,००० वर्ष से भी पहिले के श्रतीत होते 
हैं । परन्तु कुछ विद्वानों का मत है कि मंत्रों का आदिकाल इससे बहुत 
पहिले जाता है। श्री दीनानाथ शास्री चुलैट ने 'बेदकाल निर्णय! 
नाम का अ्रंथ लिखा है जिसमें एतत्सम्बन्धी ज्यौतिष प्रमाणों का अनु- 
शीलन करके यह कहा गया है कि वेद आज से तीन लाख वर्ष 
पुराना है। 

इन्हीं के चिरजीव श्री गोपीनाथ शास्त्री चुलैट ने युग परिवर्तन 
नाम की एक विद्वत्तापूर्ण पुस्तक लिखी है, जिसमें युगों के परिणाम पर 
व्यापक विचार किया गया है । शासत्री जी के मत के अनुसार इस कल्प 
के २८ वें कलियुग को समाप्त हुए सोलह वर्ष हो गये ओर सं० १५९८१ में 
२९ वां सतयुग लग गया । उनका कथन है कि चतुयेंगी ४३,२०,००० 
बे में नहीं वरन्‌ १२,००० वर्ष में पूरी होती है । 


जननी न न. 


परिशिष्ट (घ) 
यमाख्यान 


हमने पुस्तक में उन प्रमाणों की आलोचना की है जिन के आधार 
पर लोकमान्य तिलक यह्‌ सिद्ध करते हैं कि आर्य लोग ध्रुव प्रदेश के 
मूल निवासी थे । कई लोग ऐसे हैं जो इस बात को पूर्णतया सिद्ध नहीं 
मानते पर उनका ऐसा विचार है कि आर्य्यों को ध्रुव श्रदेश का अत्यक्ष 
ज्ञान था | या तो वह घूमते फिरते कभी वहाँ रहे थे या उनकी कोई 
डुकड़ी कभी वहां जा बसी थी ओर फिर बड़ी बस्ती में आ मिली। 
बह अपने साथ वहां की स्मृतियां ले आयी । इस विचार के आधार में 
कुछ ऐसी कथाएं हैं. जो ध्रव-निवासबाद की सहायता से कुछ सुबोध 
सी प्रतीत होती हैं । इन में यम का आख्यान भरुख्य है ओर उसे हम 
यहां उदाहरण रूप लेते हैं । 

उत्तरीय यूरोप वालों में इसाई होने के पहिले यमीर की कथा प्रचलित 
थी । उन लोगों का विश्वास था कि दक्षिण की ओर मस्येलह[इस-- 
अग्नि देश-- नामक भूखएड था और उत्तर में नाइल्‍फ़हाइम, बरफ़ का 
देश । जब दक्षिण की ओर से सूय्य का प्रकाश आता था तभी नाइल्‍फ हा- 
इम मनुष्य के बसने योग्य हाता था । रष्टि के आरम्भ में जब दक्षिण 
की प्रकाश की गरम लपटें बरफ़ पर पड़ीं तों वह गला और उस से 
मनुष्य की एक आकृति बन गयी । उसका नाम यमीर था । इस कथा का 
एक रूपान्तर भी है । घघर कर के बहते हुए जल को यमोर कहते हैं। 
वह जब सो जाता है और विस्द्त बरफ़ के व्यूह का रूप धारण करता है 
तो उसे ओग्लेमीर कद्दते हैं । वही हिसपुसर है । उससे पाले के भीमकाय 
असुर उत्पन्न होते हें। सोये हुए औग्लमीर के शरीर से स्वेद छूटता 
है और बायें हाथ के नीचे के पसीने से एक स्री और एक पुरुष उत्पन्न 
द्ोते हैं। इस असुर को औधुम्ल-प्रभाव गऊ (उघा)--के बार-बार चाटने 
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से बुरि (सूय्यं) उत्पन्न होता है जो इसको मार डालता है । इन कथाओं 
से यह बात निकली कि जिन लोगों में यह प्रचलित थीं उनको उत्तरीय 
ध्रुव प्रदेश के दृग्बिषयों का अत्यक्ष अनुभव था। विशालकाय दैत्य 
ओर्लेमीर, हिसपसेर ( हिस पुरुष ) बफ़े के रूप में फेला है । उसको 
ओधुम्ल-उषारूपी गऊ--अर्थात्‌ सूय्य की प्रभा चाट चाट कर मार 
डालती है. आथोत्‌ गला डालती है। जब नाइल्‍फ़हाइम पर सुर्ट (सूर्य) 
का प्रकाश दक्षिण की ओर से पड़ता है तो उसऊे गलने से यमीर उत्पन्न 
हुआ | इस शब्द की व्युत्पत्ति टिमआ धातु से है जिसका अथ है दोड़ना, 
गरजना । बरफ़ के गलने पर जो प्रबल वेग से जल बह निकलता है वह 
यमीर है | यमीर पहिला मनुष्य था और वही सबसे पहिले मरा। इस 
प्रकार ध्रुव प्रदेश के प्रत्यक्ष अनुभवों के आधार पर मनुष्य को 
सृष्टि की कल्पना की गयी, ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है। अवेस्ता में 
यिम की जो कथा दी है उसका उल्लेख हम कर चुके हैं। यिम के राज्य 
में अरकाश और गर्सी है, लोग सम्पन्न हैं । उनको राजचिन्द के रूप में 
अहुरमजद ने एक सुनहरी अंगूठी और एक सोने का काम किया हुआ 
खडग दिया था। यह अंगूठी सूथ्य और खडग सूथ्य की किरण है । जब 
जब प्रजा बढ़ी, यम प्रथ्वी को बढाते गये, अथोत्‌ वरफ़ गलती गयी और 
भूमि निकलती आयी । अन्त में सर्दी बढ़ी और यिम॒ को बाड़े में जाना 
पड़ा जहां सूथय न होने पर भी अरोरा बोरिआलिस से प्रकाश मिलता 
रहा । जिस भ्रकार यूरोपियन आख्यान में औग्लंमीर के पसीने से एक 
स्त्री और पुरुष निकले, इसी प्रकार अवेस्ता में भी यिम के साथ पत्नी 
रूप से यमिक का उल्लेख है । 

अ्यब वेदों में दिये हुए यमाख्यान को लीजिये। पहिले तो इतना 
स्मरण रखना चाहिये कि वेदों में भी यम अकेले नहीं आते। उनके 
साथ ही उनकी बहिन यमी का जन्म हुआ । यम शब्द जिस धातु से 
निकला है उसका उल्लेख पारिनि के घातुपाठ में इस प्रकार मिलता 
है: यमो5्परिवेषणे, यस उपरम । अर्थात्‌, इसका अर्थ हुआ हटना, घेर 
लेना, व्याप लेना | यम के पिता विवस्वान्‌ थे। उनका दुसरा नाम गन्धबे 
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था । गन्धवे शब्द या तो घू धातु से निकला है या धर से याध्बू से। 
इस लिये इसका अर्थ हुआ गति को घारण करने वाला, स्थिर करने 
वाला या हानि पहुँचाने वाला । तीनों दृष्टियों से यह शब्द आकाश- 
बाची दो सकता है । अतः यम के पिता का नाम छुआ सूख्ये या 
आकाश । माता का नाम था सरण्यु या आप्या योषित । सरण्यु र्र धातु 
से निकला है अतः उसका अर्थ है दौड़ने वाली। आप्या का अथे है 
व्याप लेने वाली । दोनों प्रकार से यह शब्द्‌ उषा या सायंकालीन छुर्घले 
प्रकाश का वाचक हो सकता है | 

ऊपर की तीनों कथाओं में संज्ञाओं की निरुक्ति उन लोगों के मत 
के अनुसार की गयी है जो यह मानते है कि यम, यिम और यमीर के 
आख्यान ध्रुव प्रदेश के अनुभव पर बने हैं और रूपक द्वारा पानी का 
सर्दियों में जम जाना, उषा की प्रभा के साथ ही जल का बह निकलना 
सूथ्य के दक्षिणायन जाने और संध्या होने पर पानी का फिर जमने 
लगना, इन्हीं सब बातों का वर्णन करते हैं । इनकी सम्मति में यम और 
यमी प्रकाश और जल हैं। 

में यहाँ बहुत विस्तार से इस की आलोचना करना अनावश्यक 
सममता हूँ । इरानियों की एक शाखा को धव प्रदेश का प्रत्यक्ष अनुभव 
रहा होगा; ऐसा में पहिले स्त्रीकार कर चुक। हूँ । उत्तरीय यूरोप वालों 
को तो इस प्रदेश का ज्ञान अवश्य ही रहा होगा | पर वेद के भाष्यकारों 
ने तो यमयमी की निरुक्ति दिन रात से की है। यम यमी की कथाओं में 
ऐसी कोई बात नहीं है जो कि भारत के प्रत्यक्ष ऋतुओं और तज्जनित 
हइरग्विषयों के आधार पर न समकाायी जा सके। मुझको तो ऐसा 
प्रतीत होता है कि यमाख्यान भारतीय है । इसकी स्मृति लेकर ही 
इरानियों की एक शाखा ऐय्यनत्रीज गयी और फिर वहाँ के संस्मरणों 
के साथ मिल जुलकर उनके यहाँ कथा का रूप परिवर्तित हो गया। 
इसी प्रकार उत्तरीय यूरोप पहुँचते पहुँचते इसका रूप यों ही बिकृत हो 
चुका रहा होगा, वहाँ की भौगोलिक परिस्थिति और प्राकृतिक दृश्यों के 
साँचे में ढल कर और भी विक्रत हो गया । इतनी बात तो बनो रही कि 
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यम किसी न किसी प्रकार का पहिला मनुष्य था, उसके साथ एक ज्री 
भी थी, यम ओर उस स्त्री के जीवन के साथ सूय्ये, प्रकाश, जल और 
अंधेरे का कुछ न कुछ संबंध था पर दूसरी बातें यथास्थान बदलती 
रहीं । दिन, रात, वर्षा के बाद का उजाला, ध्रुवश्रदेश की छंबी रात के 
बाद का लंबा दिन, यह सभी अनुभव इस एक आख्यान को उलटफेर 
कर व्यक्त होते चले गये । 


ऋग्वेद से ऐस मत की पुष्टि नहीं होती कि यम को कथा धृवप्रदेश 

में उदित हुई। जो तक वेदों के बल पर इसके पक्त में दिये जाते हैं 
उनके दो उदाहरण देता हूँ। 'बयारस हिन्दू यूनिवर्सिटी जनंल' के 
१९३५९ के संख्या ४--१ में एक विद्वान का एतद्विषयक लेख है । उसमें 
ऋग्वेद के दशम मंडल के ११५७ व सूक्त के ८ वें मंत्र का इस प्रकार 
अथे किया है : “प्रथम पाद दो क़दम चलता है; दूसरा तीन कदम 
घूमता है; ( तोसरा ) चार-क्रदम वाला सूर्स्योद्य फे समय पास की 
खड़ी ( तारों की ) पंक्तियों को देखता हुआ दो-क्दम-बाले ( अथात्‌ 
प्रथम पाद ) के पास जाता है! और इससे यह तात्पय्य निकाला है कि 
यम का जन्म उषाकाल में, जब प्रातः प्रभात की किरणें बफ़ पर पड़ने 
लगीं, हुआ | मैं नहीं कह सकता कि यह अर्थ कैसे निकला । बहू मंत्र 
यह है : 

एक पादूभूयों द्विपदों तिचकमे द्विपातत्रिपादम+्येति परचात्‌ । 

चतुष्पादेति ्विपदाममिस्वरे संपश्यन्पंक्ीरुबातिप्रसा न। ॥ 


इस सारे सूक्त में अन्नदाता की प्रशंसा की गई है। इसके ऋषि का नाम 
है आह्ञिरस मिक्षु । इसका सरल अथे बही प्रतीत होता है जो पुराने 
भाष्य और टीकाकारों ने किया है अर्थात्‌, जिसके पास एक भाग धन 
होता है वह दो भाग वाले के पास, दो भाग बाला तीन भाग वाले के 
पास जाता है । जिसके पास चार भाग है बह उससे अधिक वाले के 
पास जाता है ! यों ही श्रेणी बँधी है । एक से एक अधिक धनवाले हैं । 
यहां कहीं यम का तो प्रसद्भ नहीं मिलता । 
आ० ३३ 
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इसी प्रकार कहा जाता है कि यमयमी के प्रसिद्ध कथोपषकथन का 
प्रथम दिन होना भी यह सिद्ध करता है कि इनका जन्म प्रथम दिन-- 
जब लम्बी रात के बाद ध्रुव अदेश में बफ॑ पर उषा की पहिली किरण 
पड़ी-हुआ । पहिले तो इस कथोपकथन का रूप ऐसा है कि वह जन्म 
के दिन हो नहीं सकता था| यमी यम से कहती है कि तुम मुझसे यौन 

न्‍ध करो ओर यम धम्म की दुहाई देकर मना करता है | यह बात 
सद्योजाव शिशुओं की नहीं हो सकती। फिर इस वात का भी कोई 
प्रमाण नहीं है कि यह बातचीत प्रथम दिन हुई । जिस ऊंत्र के सहारे 
पर यह बात कही जाती है वह इस प्रकार है : 

को अस्य वेद ग्रथमस्याहु: कई ददर्श क इृह अगोचत । 
बृहन्मिलस्थ वरुणास्य घाम कढ़ जब आहनो पिच्यानून ॥ 

प्रथम दिन की बात कौन जानता है १ किसने उसे देखा है ! किसने 
उसका प्रकाश किया है ? मित्र और वरुण का यह जो महान्‌ धाम है उसके 
विषय में, हे मोक्षबन्ध कर्ता यम, ठम क्‍या कहते हो ! 

इसके पहिले का प्रसंग यह है कि जब यमी ने यम से आम्रह किया 
तो यम ने कहा कि दस तुम भाई बहिन हैं, असुर प्रजापति के बीर पुत्र, 
देवचर, सर्वत्र सत्र कुछ देखते रहते हैं, मेने ऐसा काम कभी नहीं किया, 
अतः यद्द पाप नहीं करूंगा । इसी पर रुष्ट होकर यसी ने यह प्रश्न 
किया है। तुम नित्यधम्म की लम्बी डींग मारते हो पर बस्तुतः 
सृष्टि के आदि में क्‍या था, धम्म का स्वरूप कसा था, इत्यादि बातों के 
विषय में तुम कुछ नहीं कह सकते । यमी के प्रश्न से यह बात नहीं निक- 
लती कि यह प्रश्न जन्म लेते दी उषाकाल में किया गया । इतना ही नहीं, 
सूक्त के प्रथम मंत्र में यमी कहती है कि में समुद्र के मध्य में, इस नि्जेन 
प्रदेश में, तुम्हारा सहवास चाहती हूँ, प्रातःकाल तथा साय॑काल त्तो 
तारे रहते हैं. अतः निजेन स्थान नहीं मिलता। मध्याह में जब सूर्य्य 
आकाशरूपी समुद्र के मध्य में होता है निजनता प्राप्त होती है। इससे 
तो यह अनुमान होता है कि यमी यम से दोपहर को मिली होगी । उस 
खमय दोनों की युवावस्था साननी चाहिये। 


परिशिष्ट (ड) 
ऋग्वेद कालज्न का सप्तसिन्धव 


पुम्तक के आरम्म में ऋग्वेद काल के सप्तसिन्धव और तत्कालीन 
भारत का जो सानचित्र दिया गया है वह श्री अविनाश चन्द्र दास के 
मत के, जिसको ही मुख्यशः मैंने भी साना है, प्रायः अनुरूप है। उसके 
सम्बन्ध में कछुड्ध बातों को समक लेना चाहिये । गद्य और यमुना के 
नास के साथ मेंने प्रश्नचिन्ह ( ? ) लगा दिया है। इसका कारण यह्‌ 
है कि ऋगेद में इन नदियों का नाम केवल एक जगह दशम मंडल के 
उ"व सूक्त में आता है। बढहां सप्तसिन्धव को नदियों के नाम मिनाये गये 
हैं। कुद्ध लोगों का यद अनुमान है कि उस सूची में दी हुई गन्ना यमुना 
सत्सिन्वव की ही कोड़े छोटी नदियां द्वोंगी । उस सूची में गोमती का 
भी नाम है पर यह नाम उस गोमती का नहीं हो सकता जो आज 
लखनऊ जौनपुर होती हुई काशी के पाप्त ग्ज में गिरवी है । सम्भय है 
कि इन नामों की नदियां उस समय सप्रसिन्धव में रही हों । जब आये 
लोग धीरे धीरे पूर्व की ओर बढ़े हों दो उन्‍्दोंने अपनी नयी बस्तियों में 
जिन नदियों को देखा उन्तकों अपने पुराने प्यारे नाम दे दिये हों। नये 
उपनिवेश बसाने वाले आज़ भा ऐसा करत हैं। गन्ना के सगीरश्र द्वारा 
लाये जाने की कथा से भी उलल एसा संकेत निकलता है कि यह नदी 
पीछे की है । 

फिसी समय पूर्वी अफ्रीका से लेकर पश्चिसी मलय द्वीपसमूह तक 
एक महाद्वीप था | वह जलमरन दो गया है। उसके कुछ बहुत ऊंचे 
भाग हो बाहर रह गये हैं जो द्वीपों के रू में अफ्रीका से मलय तक 
फेले हुये हैं । निश्चित रूप से तो नहीं कहा जा सकता पर सम्भव है कि 
ऋग्वेद काल में यह जलमग्न न रहा हो | इसी लिये इसके नाम -- 
गोंडवाना महाद्वीप-के साथ प्रश्नचिन्ह लगा दिया है । 
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सारा प्रश्न तो इसी बात पर आकर रुकता है कि ऋग्वेद काल था 
कथ । जैसा कि मैंने पुस्तक में दिखलाया है, ऋग्वेद से ऐसा प्रतीत होता 
है कि कभी आय्यों के निवास स्थान के तीन ओर समुद्र था। सरस्वती 
समुद्र में गिरती थी । उनको भारत के उस भाग का पता न था जो गडद्ढा 
से पूबे की ओर है क्‍योंकि वहां समुद्र था। इसी आधार पर मानचित्र 
बना है। अबली और विन्ध्य पब्त मालाएँ बहुत पुरानी हैं । भूगभे 
शात्र के वेत्ताओं के अनुसार हिमालय इनकी अपेक्षा बहुत नया पद्दाड़ 
है और अब भी हृढ़ नहीं है, धीरे घीरे उठ रहा है। दक्षिण की भूमि 
भी उत्तर भारत की भूमि की अपेक्षा पुरानी है । उत्तर में युक्तप्रान्त से 
लेकर घंगाल तक की भूमि नदियों द्वारा पहाड़ों से लायी गयी सामग्री से 
बनी है और अब तक बनती द्वी जा रही है । वेज्ञानिक तो ऐसा कहते 
ही हैं कि हिमालय को समुद्र में से निकले अभी बहुत दिन नहीं हुए, 
पुराणों में भी उसके नये होने की बात मिलती है । सम्भव है कुछ 
ऐसी स्मृति रही हो | एक आख्यान है कि विन्ध्य को एक बार यह &ः:ख 
हुआ क्रि में पहाड़ों में सबसे वृद्ध और श्रेष्ठ हूँ और यह हिमालय सब से 
छोटा है परन्तु देवगण ने इस पर निवास करके इसको महत्ता दे दी है। 
क्रोध के मारे उसने अपने शरीर को उठाते उठाते इतना ऊँचा किया कि 
सूथ्य का मार्ग अवरुद्ध हो गया परन्तु अपने गुरु अगस्त्य मुनि के कहने 
से फिर मुक गया । इस कथा में से हिमालय के नये और छोटे होने, 
विन्ध्य के पुराने होने और मध्य भारत में किसी प्रकार के बड़े भौगर्भिक 
उपद्रव होने की ध्वनि निकलती है । 

विद्वानों की अब तक की खोज के अनुसार प्राचीन काल में उत्तर 
भारत की जो भौगर्भिक अवस्था थी उसका वर्णन डी० एन० वाडिया ने 
“जिआलोजी आब इसिया! में किया है । इस सम्बन्ध में डाक्टर योरबल 
साहनी का फकिरेश्ट सायन्स' के अगस्त १९३६ के अंक में “दि हिमा- 
लयन अपलिफ्ट सिंस दि ऐड्वेएट आव मैन: इट्स कल्ट--हिस्टोरिकल 
सिप्मिक्रिकेंस! शीषंक लेख और “दि कार्टरली जनरल आब दि जिओ- 
लोजिऋझल माइनिंग ऐश्ड मेटालजि कल सोसाइटी आवब इरसिडया! के 
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दिसम्बर १९३२ के अंक में वाडिया का 'दि दशियरी जिओ सिंहा- 
इन आव नाथे वेस्ट पलाब एण्ड दि हिस्टरी आफ काटनेरी अथे 
मूवमेण्ट्स एण्ड ड्रेनेन आव दि गैजेटिक ट्रफ़' शीषक लेख बहुत प्रकाश 
डालते हैं । जो लोग इस विषय का विशेष अध्ययन करना चाहते हों 
उन्हे यह चीज़ें तथा एतह्विषयक दूसरी पुस्तकें देखती चाहिये । यहां हम 
खोज के निचोड़ का संक्षिप्त जिक्र ही कर सकते हैं। 


बहुत प्राचीन काल में मध्य एशिया के उस भाग में जहाँ आज 
हिमालय पर्वतमाला है एक समुद्र था । इसकी चौड़ाई कम से कम ४५० 
कोस थी | इसको टेथिस सागर कहा जाता है । इसके दत्तिणी तट पर 
कुछ ऊंची भूमि थी । आसाम और काश्मीर में उन दिनों भी भूमि थी, 
यद्यपि काश्मीर के बीच में एक बड़ी कोल थी। धीरे धीरे इस समुद्र का 
तल ऊपर उठने लगा । यही उठा हुआ समुद्रतल हिमालय पहाड़ है। 
पहाड़ के उठने के साथ ही उसके दक्षिण ओर की भूमि दबती गयी । 
इस भूमि पर एक समुद्र लहरें मार रहा था। यह ससुद्र आसाम की 
तलहूटी से लेकर सिन्ध तक जाता था। इसके उत्तर की ओर इसके 
ओर पहाइ के बीच में जो भूमि थी उसमें एक महानदी बहती थी । यह्‌ 
आसाम की ओर से आती थी । इसका बहाव उत्तर-परिचम की ओर 
था । मखद के पास यह्‌ उस जलवारा में मिलती थी जो आज सिन्धु 
कहलाती है और यह संयुक्त जल सिन्ध प्रान्त के उत्तरी भाग में कहीं 
समुद्र में गिरता था। बीच में जो समुद्र पड़ता था उस+ कुछ तो उत्तर को 
ओर से मिट्टी पड़ती थी, कुछ दक्षिण के उस मूभाग से जो गोंडवाना 
महाद्वीप का उत्तरीय भाग था बह कर आती थी । दक्षिण की कई नदियाँ 
उन दिनों उत्तरवाहिनी थीं | धीरे घीरे यह समुद्र भर चला। पहिले तो 
इसमें से कई बड़ी बड़ी भीले बन गयीं, जिनके चारों ओर ऊँची भूमि 
थी । क्रमशः यह मौलें भी भर गयीं और उत्तर भारत का युक्तप्रान्त 
से पूर्वीय बंगाल तक का मैदान निकल आया। इस बीच में हिमालय 
का उठना जारी था| राजपुताने का समुद्र अपनी स्मृतिस्वरूप साँभर 
मील को छोड़ कर मरुस्थल बन गया। जो महानदी पूब से उत्तर- 
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पश्चिम की ओर बह रही थी उसका भी स्वरूप बदला । पहिले तो 
अह्मपुत्र से सिन्धु तक एक नदीमाल बना हुआ था। इसो से भूगर्भ 
परिडत इसको इण्डोन्नह्म ( सिन्धुत्रह्म ) कदते हैं । अच बोच को भूमि 
के उठने से यह माला टूट गयी । सप्तसिन्धव था पञजाव की नदियाँ 
सिन्धु में मिलीं, पूरे की नदियाँ प्रवाह की दिशा बदल कर पृवंबाहिनी 
हो गयीं । ज्यों ज्यों पानी हटता गया और भूमि पटती गयी त्यों त्यों 
इनकी लंबाई भी वढ़ती गयी यहाँ तक कि गद्जा जी अपने स्रोत से 
निकलने के थोड़ी ही दूर वाद पश्चिम की ओर धूम जाती थी आज 
कई सौ कास चल कर बंगाल की खाड़ी में गिरती है । 


थोड़ा बहुत परिवर्तन अब भी जारी है | हिमालय का उत्थान अभी 
समाप्त नहीं हुआ । नदियाँ अब भी मिट्टी कंकर का ढेर लाकर अपने 
किनारे की भूमि को उठा रही हैं परन्तु आज जैसा नक्शा उत्तर 
भारत का हे बेसा आज से लगभग २०-३० हजार व८ पहिले बन 
चुका था | इस बीच सें ऋतु को तीज्रवा में कुछ देरफेर हुआ, भूमि 
की उधंरता में परिवर्तन हुए, कुछ नद्दियों के मार्ग बदल, पर यह 
सब छोटो बातें हें | मुख्य रूप से भारत के प्रछ का स्वहय पिछले 
२०-३० हज़ार वर्षों से प्रायः ज्यों का त्यों है। अतः हमने जो सप्त- 
सिन्धव का सात चित्र दिया ऐ वह न्यूनाविक उस्र परेस्थिति के 
अनुकूल है जो २५-५० हज़ार बष के बीच में रही होगी । 

इस बात के पुष्ट प्रमाण हैं कि जिन दिनों उत्तर का समुद्र भर रहा 
था ओर गढ़ा पठ कर बहां भूमि बन रही थी उन दिनों काश्मीर और 
पश्चिमोत्तर पञजात्र डी ओर मनुष्य बसते थे | ऐसा माना जाता है कि 
मनुष्य को प्थिवी पर आये ३ लाख वष से ऊपर नहीं हुए। आदिम 
मनुष्य तो वानर थे । इन किम्पुरुषों की आकृति मनुष्य को आकृति का 
पू्वे रूप थी, बुद्धि में भी मानव चुद्धि का बीज विद्यमान था पर इतनी 
योग्यता इनमें नहीं थी कि सिवाय अपनी हड्डियों के काई और 
निशानी छोड़ जाते । पचासों हज़ार वष में चट्टानों को खोद कर उन 
पर चित्र अंकित करने, पशु पालने या पत्थर के शस््र बनाने की कला 
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आयी होगी । जिन लोगों ने ऐसी चीज़ें तय्यार कीं वह अपने पूष॑जों 
से वर्ष संख्या में ही नहीं संस्कृति और सभ्यता में कई हज़ार, वर्ष आगे 
थे। इन लोगों के बनाये पत्थर के ओज्ञार, जिनके कुछ नमूने मिल 
चुके हैं, हमको सानब इतिहास के उन प्रष्ठों की ओर ले जाते हैं जो 
आज से लाख, डेढ़ लाख बषे पहिले लिखा गया था । 

क्या आय्य लोग इन्हीं आदिम मन॒प्यों के वंशज थे ? हम नहीं 
कह सकते | संभव है, वह कहीं बाहर से आकर यहाँ बस गये हों पर 
यदि ऐसा हुआ तो दस बात को इतने दिन हो गये कि उनको अपने 
पुराने घर और वहाँ से भारत तक की यात्रा की कोई स्प्रति नहीं रह 
गयी । ऐसा प्रदीत होता है कि उन्‍होंने सप्तसिन्धव के सिवाय कोई 
दूसरा देश देखा ही नहीं। कभी पत्थर के शब्बर भी चजाये जाते थे 
इसका संकेत नीचे ऊे मंत्र में है पर यह प्रस्तर॒थुग भी सप्तसिन्धबव में ही 
बीता प्रतीत ह्वोता है : 


ब् 0 अंक 
त 


[॥#॥ (व्य। 47 प्रिय कयिदवपश्यह- यार: । 
एव वविस्ययिराविणों व शनि विन्यतम बच्तु विस्तर्त ॥ 


अल 


( ऋक ७--१०४, ५ ) 

इन्द्र ओर सोम अन्परिक्ष से चारो ओर आयुध भेजों। अग्नि से तपाये 
हुए, तापक प्रह्यर बाले, अजर ओर पत्थर के बने अख्तरों से राक्षसों के पाश्व॑- 
स्थान को फाड़ो । वह चुपचाप भांग जाय॑ | 

जब तक कोई पुष्टवर प्रमाण इसके विरुद्ध न मित्र तब तक हम 
यह मानने को वाध्य हैं कि इन लोगों ने सप्सिन्धव में रहते हुये अपने 
पूर्व और दक्षिण की ओर समुद्र देखा था, इनके सामने द्वी गद्भा की 
धारा पूर्व की ओर सुड्ी और घोरे धीरे समुद्र की जगदद मनुष्य के 
बसने के योग्य भूमि पड़ी । 

इसका तात्पय्ये यह निकला कि ऋग्वेद काल २५--४५० छज़ार वर्ष 
पुराना है । इसका यह अथ्थ नहीं है कि ऋग्वेद का प्रत्येक मंत्र २५-५० 
हज़ार वर्ष पुराना है। सम्भवतः इन में से एक भो इतना प्राचीन नहीं 
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है । सभी बहुत पीछे के हैं । परम आस्तिक लोग भी ऐसा मानते हैं. कि 
श्रुति का बहुत सा भाग छ॒प्त हो गया है तथा समय समय पर श्रुतिरन्या 
विधीयते --नया श्रुति प्रकट होती है । पुरानी बातें नये मंत्रों के द्वारा व्यक्त 
की गयी हैं । ऐसा प्रतोत होता है कि पुराने मंत्रों की भाषा भी परिवर्तित 
की गयी है । परन्तु पुरानो स्मृतियों की यथा सम्भव रक्षा की गयी है । 
बद्द लुप नहीं होने पायी हैं। 'यथासम्भव” इस लिये कहता हूँ कि सब 
प्रयत्नों के होते हुए भी सब बातें याद नहीं रद्द सकती थीं। इस मंत्र को 
लीजिये, जो दशम मंडल के ८० दें सूक्त की १र३ेवां ऋचा है : 


सूर्याया वहतु: गरगात॒ सविता यमवारूजत्‌ | 
अधासु हन्यन्ते गावोउर्डुन्योः पर्युत्यते ॥ 


इसका अथे तो यह है कि सूय्यों के विवाह में बिदाई के समय सूख्य 
ने जो चादर दिया था वह आगे आगे चला । उसके साथ गउएं भी 
दी गयी थीं । वह गउडएं मधा नक्षत्र में डंडों से पीटी जाती हैं और 
दोनों फार्गुनी नक्षत्रों में चादर रथ पर ले जाया जाता है। अब इस 
शब्दार्थ से तो कुछ समर में नहीं आता। श्राचीन टीकाकारों ने कोई 
भावाथ निकालने का यज्ञ भी नहीं क्रिया। पर आजकल इसका यह 
अर्थ लगाया जाता है कि सूर्य की गोरूप किरणों मघा में डंडे से 
पिटती थीं अथोत्‌ उनकी गति बड़ी घीमी पड़ जाती थी। फाल्गुनी 
आने पर उनके साथ का चादर अथात्‌ प्रकाश रथ पर ले जाया जाता 
था अथात्‌ तेज़ चलने लगता था। इस का अथे यह निकाला जाता है 
कि उन दिनों सूथ्य की दक्षिणायन यात्रा सधा में पूरी होती थी और 
फास्गुनी से उत्तर यात्रा आरम्म होती थी । ज्योतिषी कहते हैं कि यह 
बात आज से लग-भग १६,००० वर्ष पढिले की है । यह भी स्मरण 
रखना चाहिये कि जिन लोगों को ज्योतिष का इतना ज्ञान था उनकी 
संस्क्रति उस समय भी कई हज़ार वर्ष पुरानी रही होगी । एक एक 
नक्षत्र १३ अंश २० कल्ला का होता है। इतना सूक्ष्म नाप कर लेना 
जल्दी नहीं आ सकता। पर यह १६--१७ हज़ार वर्ष पुराने मंत्र अपने 
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समय से बहुत पहिले का संकेत करते हैं | उदाहरण के लिये दशम 
मण्डल के १४ बें सृक्त को लीजिये | इसमें पितरों का वर्णन है। यहद्द 
आस्यों के पू्वपितर हैं जिनको मरे इतने दिन हो गये थे कि उनको 
प्रणाम करते समय 

नय ऋषिम्य: पूर्वजेम्य: पूर्वेभ्य: पथ्चिकृद्भ्य: 


कहा जाता है | यह लोग पूर्वज तो थे ही, पथिकृत्‌ भी थे, इन्होंने दी 
बह पथ बनाया था जिस पर चल कर अन्य सब लोग यम के यहां जाते 
हैं । यह पितृगण देवों के समकक्ष हैं | तीसरा मंत्र कहता है : 
मातली कव्येयमों अज्विरोमिबृहस्पतिशृक्तरमिवविधान: | 
यॉशच देवा वाव॒धुर्ये च देवान्‌ 

इन्द्र ऋव्याद पितरों की सहायता से, यम अन्निरों की, इृहस्पति ऋक्कों 
की सहायता से बढ़ते हैं। जिनको देवगण बढ़ाते हे और जो देवों को 
बढ़ाते हैं। 

यहां ऐसे पितरों का स्पष्ट ही जिक्र है जिनको शरीर छोड़े इतने 
दिन हो गये थे कि उसको कोई याद अवशिष्ट नहीं थी । ऐसा प्रतीत 
होता था कि वह देवों के साथ ही उत्पन्न हुए और उन्हीं के चले मार्ग 
पर चल कर दूसरे मनुष्य यमसदन जाते हैं । अनुमान यह द्वोता है 
कि जब यह मंत्र बने उससे १० हज़ार वर्ष से कम पहिले की यद्द बात 
न होगी। इससे भी ऋग्वेद काल २० हज़ार वर्ष से पहिले की 
ही ओर जाता है। कितना पहिले, यह ठोक नहीं कहा जा सकता | 
दास ने वेल्स के आउटलाइंस आव हिस्टरी से अवतरण देकर दिख- 
लाया है कि कई विद्वानों का ऐसा मत है कि आज से १०--१२ 
हज़ार वर्ष पहिले ऐसे अर्धसभ्य मनुष्य जो खेती करना ओर पशु 
पालना जानते थे ईरान, भारत या एशिया के दक्षिण पश्चिम के 
किसी अन्य भाग से जा कर यूरोप में फेले | यही यूरोप की गोरी 
जातियों के पूषेज थे | हमारा अनुमान है कि यह अर्धसभ्य लोग 
आय्यों की ही शाखा थे | इससे भी अजुमान होता है कि सभ्यता 

आल रे७४ 
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की उस अवस्था तक पहुँचने में उनको अपने मूलदेश में कई दज़ार 


ब्ष लगे होंगे। 

इन सारी बातों से यह निष्कर्ष निकलता है कि आज से २० हजार 
वर्ष से भी पूर्व आय्ये लोग सप्तसिन्धव में बसे हुए थे तथा ऋग्वेद में 
उस समय को स्मृति ओर झलक है | सब के सब मंत्र उसी ज़माने का 
चचो नहीं करते पर ऋग्वेद काल तभी से आरम्भ हुआ और ऋःवेदीय 
आयये संस्कृति का विकास सप्रसिन्धव में तब से हो शुरू हुआ। 
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